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Главныя теософическя положенія. Соотношенія 
теософии съ наукой, фипософіями и репигіями *). 


Д-ръ Т. Паскаль. 


Ш. 


Соотношенія Теософіи съ религіями. 


Теперь я дошелъ до послЪдняго пункта—соотношен!я Теософіи 
съ религіями. Соотношенія эти многочисленны и очень важны, и 
тутъ, боле чмъ гдЪ бы то ни было, Теософія стремится все объ- 
единить. 

Религія есть изученіе божества въ природЪ вообще и въ че- 
ловЪчеств въ особенности. Никто не можетъ понять Бога, кром 
Бога; но души суть искры божественнаго солнца, зародыши, ко- 
торые эволющя поднимаетъ до божественности. Такъ же какъ спо- 
собности дфтей развиваются съ годами, такъ и души все болфе 
и боле познаютъ себя, и чЪмъ старше он, чмъ ранће начали 
свою эволюцію, тЬмъ лучше онф познаютъ божество. Препода- 
ваніе наукъ идетъ прогрессивно и мняетъ свою форму, сообразно 
возрасту и природЪ учениковъ, точно такъ же и преподаваніе 
религіи прогрессивно и измфняется сообразно возрасту и при- 
род душъ. Душамъ во младенчествЪ преподаютъ первыя начала 
релици—то, что онь могутъ понять о великой Тайн; души, 
развившія въ себЪ лишь грубую энергію низшей природы, 
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прежде всего учатъ терпимости и любви; тЬмъ, чье сердце боле 
открыто, чЪмъ развита голова, даются упражненія для развитія 
ума; душамъ не энергичнымъ ставятся препятствія, чтобы раз- 
вить въ нихъ силу. Въ этомъ кроется объясненіе различія 
религій, въ этомъ же и причина буквы и духа. Буква — это 
форма, та сЪтка, облекающая свфтъ, который ослфпляетъ сла- 
бые глаза и кажется имъ темнымъ; духъ—это свЪтъ, это жизнь. 
Буква для душъ младенческихъ, духъ же для душъ, ушедшихъ 
впередъ. СвЪтъ прибавляютъ по силЪ глазъ, и градація эта уста- 
новила различныя ступени религіознаго вЪдЪнія всЪхъ церквей. 
Высшія ступени держались въ тайнЪ; знаніе объ ихъ существо- 
ваніи могло бы только разжигать желаніе и зависть тфхъ, которые 
не были допущены, не говоря уже о возможности боле серьез- 
ныхъ неудобствъ. 

ВслЪдствіе того, что форма изм%Ънилась, что сЪтки, облека- 
ющія свЪтъ, были не одинаково прозрачны, люди, недостаточно 
просвъщенные, приняли религіи за противоположныя откровенія; 
это та же самая иллюзія, то самое невЪжество, что заставили сек- 
тантовъ думать, что лучшая секта та, къ которой они принадле- 
жатъ. Обратитесь къ буддисту, магометанину или христіанину съ 
вопросомъ, каждый отвЪтитъ вамъ: „Истинная религія—моя“. 
Спросите христіанина, католика или принадлежащаго къ рефор- 
матской церкви, и тотъ, и другой отвЪтятъ вамъ, что его религія 
самая правильная. Обратитесь къ любой сектЬ христіанской, и 
вамъ отвЪтятъ, что только одна эта секта хранитъ истину. ВсЪ 
будутъ приводить свои доказательства, которыя они считаютъ 
превосходными, неоспоримыми, неопровержимыми. Чудовищная 
иллюзія и иллюзія ужасная, такъ какъ она приводила къ религі- 
ознымъ войнамъ, убійствамъ, воздвигала костры и создавала пытки! 

Теософія говоритъ всъмъ: „Вы вс только различные лар- 
чики божественнаго Сокровища, Религіи единой; перестаньте раз- 
сматривать ларчики, обратите вниманіе на драгоцнный предметъ, 
который въ нихъ хранится, и вы увидите, что въ ларчикахъ всъхъ 
религій одна и та же драгоцфнность, одинъ и тотъ же божествен- 
ный свЪтъ—-Истина. Драгоцфнность—это духъ религій, ларчики— 
это буква: откройте ларчики, и во всфхъ вы найдете одно и то же 
Сокровище. 

Теософія даетъ намъ ключъ, который открываетъ ларчики. 

Если мы разсмотримъ религіи со стороны сердца и духа, то 
дЬйствительно признаемъ, что онф тожественны, что поученія 
ихъ одинаковы. Я разберу нЪкоторыя изъ этихъ ученій и докажу, 
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что они одинаковы по духу, хотя форма, облекающая ихъ, раз- 
лична; я разсмотрю божественную Жертву, Троицу, ГрЪхопаденіе, 
Искупленіе и общія ученія о загробной жизни. 


* * 
* 


Жертва лежитъ въ основаніи всЪхъ великихъ религ. У инду- 
<овъ лошадь, у христіанъ агнецъ *), агнецъ, закланный съ основанія 
міра, о которомъ говорится въ Апокалипсис; въ этихъ двухъ ре- 
лигіяхъ агнецъ и лошадь выражаютъ собой божество. У египтянъ 
это убіеніе Озириса, растерзаннаго Тифономъ, зміемъ преиспод- 
нимъ; въ бакхическихъ мистеріяхъ это Бахусъ (Богъ), растерзан- 
ный на части Титаномъ--демономъ. Всюду жертва божественная 
предшествуетъ творенію. 

Такъ какъ я уже говорилъ о миеЪ Бахуса, то снова обра- 
щусь къ нему, чтобы показать, какъ священнослужители древно- 
сти, бывше въ одно и то же время и учеными и посвященными 
въ таинства Жизни, умВли подъ покровомъ аллегоріи скрывать 
глубочайшія тайны. 

Бахусъ представленъ намъ младенцемъ, играющимъ въ играль- 
ныя кости; погруженный въ свою игру, застигнутъ онъ Титаномъ, 
который его растерзываетъ; позднфе части тла его собираются 
и снова соединяются. 

Бахусъ это Создатель; Онъ создаетъ многоразличныя состо- 
янія и формы космической матеріи посредствомъ различныхъ ком- 
бинацій атомовъ. Игральныя кости его имфютъ форму пяти пра- 
вильныхъ многогранниковъ, которые мы уже разсматривали и 
видфли, что они символизируютъ собой первичные атомы различ- 
ныхъ міровъ; сфера представляетъ примитивный атомъ перваго 
міра; въ числЪ этихъ игральныхъ костей не находится точки— 
острія— символа первообразнаго атома физическаго міра, такъ какъ 
онъ не можетъ быть изображенъ въ вид плотнаго предмета, ибо 
это понятіе отвлеченное. Итакъ, игра въ игральныя кости есть’ 
сотвореніе міра. 

Что такое Титанъ? Въ первой бесфдЪ мы уже видфли, когда 
касались закона Причинности (Кармы), что проявленіе Вселенной 
не можетъ совершаться безъ противоположныхъ силъ, что нельзя 
вызвать силу безъ сопротивленія, безъ точки опоры, что невоз- 
можно получить свЪтъ безъ тьмы и что вообще всЪ эти противо- 
положныя энергіи имфютъ общимъ корнемъ, синтезомъ, два корня 
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противообразные, которые наука могла бы назвать корнемъ силы 
и корнемъ матеріи, а религіи древности символизировали подъ 
тфмъ, что Христіанство называетъ теперь Богомъ и дьяволомъ. 
Божественная дЪятельность производитъ въ одно и то же время 
и силу, и то, что противится этой силЪ — положительное и отрица- 
тельное, дЪятельность и пассивность. 

Отрицательная сила и все, что ее олицетворяетъ (сопроти- 
вленіе, матер!я)—Демонъ, Титанъ, Тифонъ, это то, что дЬлаетъ 
возможнымъ бытіе Вселенной, т. е. множественность, безчисленныя 
формы міра. 

Такимъ образомъ въ эти формы, въ этотъ міръ воплощается 
Богъ, каждая форма заключаетъ въ себЪ, такъ сказать, частицу 
Бога; божество—Бахусъ-—растерзанъ, закланъ, какъ Озирисъ, какъ 
лошадь индусовъ, какъ агнецъ христіанъ. Но когда это вопло- 
щеніе, эта жертва Бога, привела къ эволюціи, сдВлала возможнымъ 
для каждаго существа стать божественнымъ центромъ — „Бо- 
гомъ*, то эти боги, эти сыны, исшедшіе изъ сущности Отца Не- 
беснаго, познали, что они отнюдь не отдфльные отрывки, какъ 
долго думали въ теченіе своего странствованія, но искры того же 
Солнца духовнаго; сознали, что они составляютъ единое цЪлое; 
частицы тЬла Бахуса вновь собрались и вновь образовали тло 
славы божества. 

Таковъ миөъ: символъ, скрывающій науку, философію и ре- 
лигію. Освфщая этотъ символъ, Теософія доказываетъ намъ, что 
вс религіи различно учили дЪтей той же истин, облекая ее въ 
личные покровы. 


ж 
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‚ Второе положеніе, общее всфмъ религіямъ—это ученіе о 
Троиц. | 
| Богъ абсолютный, безконечный намъ не доступенъ въ на- 
стоящей стадіи нашего развитія, но мы чувствомъ понимаемъ, что 
Онъ все, что все, что существуетъ, есть только его различныя 
отражен я и его проявленія. Сравненіе можетъ до извЪстной сте- 
пени дать намъ объ этомъ поняте. Электрическій токъ, неиз- 
вЪстный въ своей сущности, есть причина всЪхъ его проявленій; 
когда его пропускаютъ черезъ различные пріемники, онъ не из- 
мЪняется отъ этихъ проявленій, хотя онъ и причина ихъ, но 
остается чистымъ электрическимъ токомъ, и вмЪстЪ съ тЬмъ онъ 
производитъ то свЪтъ, то химическое дЪйствіе, то движеніе; его 


за = 


приемники суть его тЪла, самъ же онъ душа этихъ тфлъ. Съ раз- 
личіемъ тЬлъ являются и различныя качества. 

Когда Богъ—Безконечный, таинственный О—хочетъ про- 
явиться, породить вселенную, то Его воля порождаетъ въ немъ 
центрь (единицу); цифра единица есть точка, т. е. абстракція, 
предметъ непроявленный, Слово непроявленное; вслфдъ затфмъ 
она производитъ 2— двойственность противообразную, о чемъ уже 
мы н5сколько разъ говорили. Но двойственность-—двЪ лини, 
которыя выходятъ изъ точки, только начало проявленія; онъ не- 
опредЪленныя силы, точка отправленя ихъ извЪстна, но конца 
не видно; проявлеше ихъ дополнено границами, которыя Богъ 
полагаетъ имъ, и границы эти создаютъ треугольникъ. Таково проис- 
хожденіе Троицы, разсматриваемой съ математической точки зрЪнія. 

Если мы будемъ разсматривать ее съ точки зрЬнія способ- 
ностей, то увидимъ, что существо проявленное не можетъ суще- 
ствовать безъ трехъ фундаментальныхъ способностей, изъ которыхъ 
каждая, въ свою очередь, является корнемъ значительнаго числа 
способностей второстепенныхъ. Первая изъ главенствующихъ 
способностей есть воля (сила), вторая любовь, третья разумъ. Не- 
мыслимо представить себЪ Божество, которое не заключало бы 
въ себЪ способности дЪйствія, разумъ, чтобы дЪйствовать, и мотива 
дЪйствія. Мотивъ для Бога, при твореніи вселенной, есть любовь; 
онъ осуществляеть свою цЬль силой, руководимой разумомъ. 
Сила (Отецъ) есть первое лицо Троицы, Любовь (Сынъ) второе, 
разумъ (Духъ Святой) третье. Отецъ хочетъ, Сынъ любитъ, Духъ 
Святой руководитъ. 

Такова Троица, таковъ божественный треугольникъ, такова 
призма, ибо Троица есть духовная призма, которая дћлаетъ воз- 
можнымъ сотвореніе—первый результатъ проявленія. 

Лучъ свЪта, пропущенный сквозь призму, разлагается и про- 
изводитъ семь цвфтовъ. Божественная Сущность, исходя изъ 
иЪдръ Троицы, производитъ семь іерархій существъ, во глав 
которыхъ 7 высшихъ Духовъ; различныя религіи наименовали ихъ 
различио, но всЪ ихъ признаютъ. 
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Третій вопросъ, котораго надо коснуться, это ГрЪхопаденіе 
и Искупленіе. 

Что такое ГрЪхопаденіе? Это символъ. 

Божественная Сущность, мы не найдемъ лучшаго слова, чтобы 
выразить невыразимое—Богъ воплощается въ міръ, чтобы его 
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животворить, имъ руководить, чтобы совершить эволюцію, чтобы 
умножиться и произвести милліарды центровъ въ Своемъ Центр — 
зачатковъ божественныхъ, которые, развиваясь, станутъ богами; 
такова великая тайна, тайна жизни, причииа міровъ, причина 
эволющи. Вначалъ изучающему тайна кажется очень темной, но 
пусть онъ не теряется, современемъ онъ пойметъ. Наши старшіе 
братья по эволюціи поняли ее и мы ее поймемъ. 

Итакъ, Богъ погружаетъ во Вселенную часть своей сущности; 
сущность его, это душа м!ра—то что станеть душой существъ. 
Душа эта погружается въ формы, она совершаетъ какъ бы падеше 
во мракъ, въ невЪдЪніе. Но, мало по малу, она выходитъ изъ 
этого мрака, научается себя познавать и развивается; она дрем- 
летъ въ камн, дышетъ въ растеніи, чувствуетъ въ животномъ, 
разсуждаетъ въ человЪк%, любитъ и жертвуетъ собой въ одухо- 
творенныхъ душахъ. Когда она погрузилась въ самую глубокую 
безсознательность, когда она совершила свою инволюцію (паденіе), 
то восходитъ, пробуждаясь и обожествляясь—это эволюція (иску- 
пленіе). 

ЗдЪсь я не могу говорить о „грЪхопаденіи“ Адама и Евы; 
этотъ миеъ имЪетъ глубокое значеніе, но онъ относится къ по- 
дробностямъ антропогоническимъ, которыхъ теперь мнф невоз- 
можно затрагивать по недостатку времени. Древо жизни, такъ 
же какъ и Древо познанія добра и зла, какъ Адамъ и Ева съ 
яблокомъ и зміемъ, конечно, изображаютъ совсЪмъ не то, чему 
насъ учили. 

Но есть одна „сторона“ „Искупленія“, которой я хочу кос- 
нуться, а именно одной изъ формъ божественнаго Воплощенія. 
Точно такъ же, какъ Богъ приноситъ себя въ жертву на зарЪ по- 
явленія вселенной, воплощаясь въ свое твореніе, такъ и суще- 
ство, достигшее уже стади божественности, посвящаетъ себя 
вполнф помощи своимъ младшимъ братьямъ. Каждый разъ, когда 
зачинается новая раса или новая цивилизащя вступаетъ въ свой 
кругъ, одинъ изъ старшихъ—одно изъ существъ, долгой эволющей 
достигшее божественности, жертвуетъ собой.’ Онъ вновь во- 
площается и даетъ людямъ законъ религіозный и нравственный 
въ соотвЪтствіи со ступенью ихъ развитія, въ соотвЪтствіи съ 
природой цивилизаціи, которую эти люди создадутъ. ДвЪ тысячи 
лЪтъ тому назадъ древній міръ находился въ агоніи, цивилизація 
настоящаго была еще въ зародыш%, необходима была особенная 
форма морали и религіи; человЪчеству суждено было развить 
совершенно особенно свой разумъ—разумъ конкретный, соверша- 
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ющій:открытія и матеріальный прогрессъ. Но подобный родъ 
разума является неразлучнымъ сотоварищемъ эгоизма, борьбы, 
борьбы во всВхъ ея видахъ. Необходимъ былъ противовЪсъ этой 
ужасной силЪ, нужна была любовь. Тотъ, кто былъ Христомъ, 
воплотился и пришелъ учить новому Завфту; онъ не училъ людей 
искусству строить, какъ въ былое время божественные цари 
Египта; онъ не училъ ихъ наукъ—земледЪлія, какъ Зороастръ; 
онъ продолжалъ дЪло своего предшественника Будды; тотъ училъ 
состраданію, Христосъ учитъ тому, что развивается вслфдъ за 
состраданіемъ, когда оно назр$ло, онъ проповъдывалъ любовь — 
любовь къ Богу, любовь къ людямъ. Ортодоксальная ненависть 
евреевъ погубила его тло: онъ былъ вдвойнф принесенъ въ 
жертву. Это былъ Спаситель міра, это былъ Искупитель, при- 
шедшій помочь зачинающейся рас сдфлать новый шагъ къ со- 
вершенству. 
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МнЪ остается сказать нсколько словъ объ ученіяхъ о за- 
гробномъ мір%. 

И тутъ также вс великія религіи согласны между собой; 
всЬ он признаютъ земную физическую жизнь (жизнь въ вопло- 
щеиіи) и жизнь загробную. Жизнь въ настоящемъ—земная жизнь 
есть та, которая поддерживается тфломъ физическимъ—тЪломъ 
грубымъ, иаходящимся въ прикосновеніи съ міромъ грубымъ. 

Когда это тло распадается послЪ смерти, душа находится 
въ астральномъ тъл; жизнь ея пребываетъ въ тл%+ астральномъ, 
находящемся въ непосредственномъ соприкосновеніи съ міромъ 
астральнымъ—это чистилище христіанъ, Гадесъ грековъ, Кама- 
лока восточныхъ народовъ. Въ этомъ мірЬ существуютъ раз- 
личныя мЪста, тмъ боле пріятныя вообще, чфмъ матерія ихъ 
среды тоньше: адъ находится въ самой грубой сред, —адъ вре- 
менный, конечно. 

Когда тЬло астральное умираетъ, душа остается облеченной 
только тЬломъ ментальнымъ и сознаніе ея пробуждается тогда въ 
мірЪ ментальномъ—это небо христіанъ, Деваканъ буддистовъ, 
Аменти египтянъ, Елиссейскія поля грековъ. 

`Съ прогрессомъ индивида, сознаніе его пробуждается въ тЪ- 
лахъ все боле возвышенныхъ, и онъ достигаеть жизни созна- 
тельной въ мірахъ все боле тонкихъ: это божествеиные раи— 
нирваны и сознаніе въ нихъ дфлается до того живымъ и расши- 
реннымъ, что обнимаетъ всю Вселенную; человЪкъ узнаетъ тогда, 
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что онъ не отличается отъ другихъ существъ, онъ узнаетъ, что 
то, что заставляло его предполагать, что его „я“ было иное, чЪмъ 
„я“ окружающихъ его, происходило отъ ограничения его сознанія; 
въ то время онъ могъ только ощущать свое „я“, теперь же это 
„я“ возросло, онъ ощущаетъ „я“ всъхъ существъ и знаетъ, что 
всъ „я“—всЬ души суть частицы Великой Души мра—Бога. Онъ 
освободился `отъ заблужденія обособленія, онъ утратилъ свое „я“ 
свою темницу, и получилъ способность чувствовать болЪе, чфмъ 
ограниченныя тла, служившія ему оболочкой; онъ обладаетъ со- 
знаніемъ всЪхъ тБлъ—сознаніемъ Вселенной *). 
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Вы увидите, что Теософія, просвъщая, стремится объединить; 
въ человфческихь понятяхъ нЪтъ абсолютнаго заблужденія; наши 
сужденія суть смЪсь истины съ заблужденями и чЪмъ нашъ кру- 
гозоръ ограниченнЪе, тъмъ онъ ошибочнЪе, и чЪмъ онъ шире, 
тЬмъ боле въ нихъ истины; вотъ почему всЪ относительно правы; 
самыми мудрыми являются тЪ, которые различаютъ больше граней 
на алмазЪ Истины. 

Чтобы лучше знать, лучше видЪть, надо лучше познавать, 
т. е. лучше чувствовать; существуетъ чувство, которое даетъ воз- 
можность познавать физическя вибращи; есть чувство называемое 
интуиціей, которое даетъ сначала предчувствовать, а потомъ по- 
знавать вибраціи міра интеллектуальнаго и міра любви. ТЪ, ко- 
торые не развивали въ себЪ элементовъ, предназначенныхъ къ 
воспринятію высшихъ вибрацій, не знаютъ высшихъ истинъ; без- 
полезно говорить имъ о нихъ; въ настоящую минуту они еще 
глухи, ихъ слуховой духовный аппаратъ, если можно такъ выра- 
зиться, не существуетъ еще; но мало-по-малу они разовьютъ всё 
струны человъческой лиры, и наступитъ моментъ, когда они по- 
чувствуютъ въ себ вс гармоніи музыки вселенной: вс ви- 
браціи звучатъ въ мірБ, но мы знаемъ только тъ, которыя нахо- 
дятъ въ нашей, еще несовершенной лирЪ,—струну, могущую отв$- 
тить имъ созвучьемъ. 

И потому-то преподаваніе должно быть прогрессивно не 
только въ наукахъ физическихъ нашихъ университетовъ, но и въ 


*) Вотъ въ какомъ смысл Нирвана есть конечная цЬль всфхъ „я“. Когда 
западные философы болЪе глубоко ознакомятся съ буддизмомъ, они уже не будутъ 
говорить, что Нирвана есть уничтоженіе, и ученики ихъ не будутъ разносить этого 
по свЪту, не задавая себЪ вопроса, могъ ли дЪйствительно такой высокій духъ, 
какъ Будда, учить подобному вздору. 
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наукахъ сверхфизическихъ и религіозныхъ, которыя преподава- 
лись въ древнихъ храмахъ. Вотъ почему скрывали Духъ подъ 
символомъ, пока ученики не были способны его понять, и вотъ 
почему учениковъ группировали по классамъ прогрессивно. И такъ 
во всЪхъ религіяхъ, включая и послфднюю—релийю послЪдняго 
великаго божественнаго Посланника—Христа. 

„Это оспаривалось и еще оспаривается въ христіанской церкви, 
въ особенности въ католической, потому что церковнослужители 
нашего времени утратили духъ и держатся только буквы. 

Послушайте, что говоритъ, по поводу символизма Писаній, 
одинъ изъ величайшихъ отцовъ церкви, святой Оригенъ: 

О принципахъ, кн. ІУ, гл. 1: 

Писаніе имфетъ 3 смысла; т®ло, которое предназначается для 
людей обыденныхъ, душу— для людей образованныхъ, духъ—для „со- 
вершенныхъ*. 

Разсказы для людей развитыхъ, а несообразности, которыя туда 
введены, допущены, чтобы указать, что онъ имфютъ скрытый смыслъ. 
Евангелія не содержатъ точныхъ разсказовъ событій; они введены туда 
по нити буквы, но часто вовсе не совершались. Евангелія наполнены 
подобными повствованіями (какъ, напр., разсказъ о дьявол, возвед- 
шемъ Іисуса на высокую гору); читатель можетъ найти еще много по- 
добныхъ и вынести убЪжденіе, что среди повЪствованій, точно пере- 
данныхъ, введены факты, никогда не происходившіе“. 

Онъ говоритъ въ комментаріяхъ къ Евангелію св. Іоанна: 

„Людямъ плотскимъ, съ грубымъ умомъ, мы преподаемъ букву 
Евангелія и проповЪдуемъ Іисуса Христа и Его распятіе. Людямъ ушед- 
шимъ впередъ, воспламененнымъ любовью къ Божественной мудрости, 
мы преподаемъ Логоса“. 

Онъ прибавляетъ: 

Если бы нужно было придерживаться буквы и понимать напи- 
санное въ законф такъ, какъ понимаютъ евреи или простой народъ, 
то мнЪ было бы стыдно громко признать, что подобные законы намъ 
даны Богомъ; я нашелъ бы боле величія и разума въ человЪфческихъ 
законодательствахъ, какъ, напр., въ Аөинахъ, въ РимЪ или у Лакоде- 
монянъ (Нотй, 7, т Іехй). = 

Св. Павелъ, въ свою очередь, говоритъ (1, Корине. Х, У, 4), 
что камень, слЬдовавшій за евреями, былъ духовный — 

„Ибо пили изъ духовнаго послфдующаго камня; камень же былъ 
Христосъ“, — 

И въ посланіи къ Галатамъ (У, 24, 25, что Агарь и Сара 
аллегорія. . 


„Въ этомъ есть иносказаніе: это два завфта—одинъ отъ горы 
Синайской, рождающій въ рабство, который есть Агарь. Ибо Агарь 
означаетъ гору Синай въ Аравіи и соотвътствуетъ нынфшнему Іеруса- 
лиму, потому что онъ съ дЬтьми своими въ рабствЪ“. 


Первые отцы, прежде всего, хотЬли вЪры просвфщенной. 

Противъ Цельза. Книга І, гл. ХШ. 

„Духъ христіанства считаетъ гораздо болће важнымъ давать свои 
утвержден!я ученіямъ, основываясь на разсудкЪ и мудрости, чЪмъ опи- 
раясь на вЪру. Христіанство желаетъ ея только въ особыхъ случаяхъ, 
чтобы не оставить н-которыхъ людей совсмъ безпомощными“. 

Христосъ въ притчахъ скрывалъ духъ ученія отъ толпы, по- 
тому что вредно говорить то, что не можетъ быть понято; но 
ученикамъ своимъ Онъ объяснялъ духъ ученія. 

„И приступивъ ученики сказали Ему: для чего притчами гово- 
рить имъ? Онъ сказалъ имъ въ отвфтъ: для того, что вамъ дано знать 
тайны царствія небеснаго, а имъ не дано“ (Мате. ХШ, 10, 11). 

Безъ притчи же не говорилъ имъ; а ученикамъ наединЬ изъ- 
яснялъ все (Марка ІҮ, 34). 

Противъ Цельза ШШ, гл. ХХІ. 

Каждое Евангеліе содержитъ большбе количество ученій, очень 
трудныхъ для пониманія не только толпы, но даже людей развитыхъ, 
такъ какъ они заключаютъ въ себЪ глубокое поясненіе притчъ, ко- 
торыя Іисусъ говорилъ къ тьмь внљшнимъь, полный же смыслъ ко- 
торыхъ онъ сохранялъ для перешедшихъ степень внфшняго обученія и 
приходившихъ въ Его домъ, чтобы получить отъ Него частныя на- 
ставленія. 

Тљ внљшніе—это толпа; тъ же, которые учились въ Его 
домЪ, были Его учениками. 

Св. Климентъ въ своихъ Строматахъ кн. І, гл. І, говоритъ: 

„-Есть вещи, которыя я сознательно опускаю, такъ какъ не могу 
я писать того, о чемъ запрещаю говорить, и дЬлаю это не отъ рев- 
ности къ своимъ познаніямъ, но потому что опасаюсь, чтобы мои чи- 
татели не извратили смысла и чтобы я не далъ, какъ говоритъ пого- 
ворка, оружія дътямъ“. 

Въ томъ же сочиненіи (гл. ХИ) онъ говоритъ слЬдующее: 

„Тайны вЪры не должны разноситься между всЬми“; а въ кн. У, 
гл. Х: говоритъ объ охраненіи тайнъ вЪры и мнЪній апостоловъ отно- 
сительно содержанія въ сокровенности этихъ тайнъ. 


Тертульянъ жалуется, что еретики не слЪдовали этому пра- 
вилу (о предписаніяхъ еретикамъ гл. ХІІ). 
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Невозможно у нихъ различить, кто пламенный и кто вЪрный; вс 
приняты, всЬ слушаютъ, даже язычники, если бываютъ между ними. 
Святыню бросаютъ они псамъ (не евреямъ), а жемчугъ (хотя онъ и 
фальшивый) разсыпаютъ передъ свиньями. 

Вотъ какя условя требовались для полученія тайнаго наста- 
вленія у первобытныхъ христіанъ. Противъ Цельза МИ, гл. ІХ. 

Тотъ, чья душа сознаетъ, что давно не причиняла сознательно 
кому бы то ни было зла, особенно же съ того времени, какъ отдался 
цфленю слова, только тотъ можетъ слышать ученія, которыя Іисусъ 
тайно преподавалъ Своимъ ученикамъ. 

Противъ Цельза ШШ, гл. ИХ: 

Только когда тъ, которые восприняли добродфтель, возрасли и 
показали, что они очищены словомъ, но не ранЪе того приглашаются 
нами принять участіе въ нашихъ Таинствахъ, ибо „мы провозглашаемъ 
мудрость Совершеннымъ“. 

Въ церкви первыхъ вЪковъ была іерархія: 

Въ ней были АиФещез или обыденные вфрные, называемые 
слушателями и включающими простыхъ слушателей, оглашенныхъ 
и крещенныхъ; Сотреіепіеѕ или вЪрные, очищенные, немногіе 
избранные, которымъ хорошо было извЪстно ученіе, и совер- 
шенные или избранные изъ избранныхъ, посвященные, власть им$- 
юще, о которыхъ говоритъ св. Павелъ. 

Я кончилъ. 

Я не скажу вамъ сдфлайтесь теософами или вступайте въ 
Теософическое Общество. НЪть! Сохраняйте вашу вЪру, если она 
удовлетворяетъ васъ, и сохраняйте ее до тЪхъ поръ, пока она бу- 
детъ удовлетворять васъ. Но если душа ваша страдаетъ сомн$- 
ніями, если она алчетъ истины, если она жаждетъ свфта и если 
вы ничего не находите, чтобы удовлетворить ее, тогда изучайте 
Теософю, примите факелъ, который она предлагаетъ вамъ и при 
свЪТЪ его вы безопасно пройдете черезъ тьму міра. 


КОНЕЦЪ. 
Пер. М. Карель. 


Сосредоточеніе мыспи. 


Аннн Безантъ. 


ВсЪмъ не разъ приходилось убЪждаться, что только глубокая 
сосредоточенность размышленя приводитъ насъ къ правильному 
рёшеню вопросовъ въ нЪкоторыхъ очень затруднительныхъ слу- 
чаяхъ нашей жизни. И если въ нашей обыденной жизни склады- 
ваются иногда такія запутанныя обстоятельства, то самое лучшее 
средство распутать ихъ заключается въ томъ, чтобы предвари- 
тельно устранить всф вліянія, мъшающія намъ сосредоточить вни- 
маніе, и затЪъмъ спокойно продумать все положене отъ начала до 
конца. Раджа-Іога даетъ своимъ послфдователямъ возможность 
овладфть этимъ средствомъ и учитъ ихъ, какъ слфдуетъ размы- 
шлять, развивая силу сосредоточенія до такой степени, чтобы 
быть въ состояніи твердо отрЪшить мысли отъ всего окружаю- 
щаго и уйти глубоко въ самого себя, -даже будучи въ обществЪ 
другихъ. Но такая задача требуетъ постояннаго и неутомимаго 
упражненія. Первый шагъ въ этомъ направленіи состоитъ въ томъ, 
чтобы отрЪшиться отъ дурныхъ поступковъ, отъ дурныхъ мы- 
слей и серьезно задаться цБлью осуществлять въ жизни требо- 
ванія нравственности, чтобы пріобрЪсти чисто добродътельный 
характеръ. Безъ серьезнаго, напряженнаго труда человфкъ не въ 
состояніи дЪйствительно сосредоточить мысль и удержать ее въ 
желательномъ направленіи. 

Мы слишкомъ непостоянны, слишкомъ разсфяны, какъ 
видно хотя бы изъ нашей современной свЪтской литературы. 
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Много ли нашихъ европейскихъ молодыхъ мужчинъ и женщинъ 
въ состояніи вЪфрно прослЪдить рядъ доказательствъ отъ начала 
до конца? Мы такъ привыкли глотать готовые выводы маленькими 
безсвязными отрывками, не заботясь ни о жеваніи, ни о перева- 
риваніи! Очень немногіе изъ насъ могутъ достаточно владфть 
своимъ умомъ, чтобы принудить себя продумать какое-нибудь 
положеніе вполнф самостоятельно и послЪдовательно. ИзвЪстно 
восточное сравненіе человЪческой жизни съ управляемой колесни- 
цей. ТЪло—колесница; страсти и желаня— кони; душа—возница; 
разсудокъ и мысли—вожжи. 

Невыдержанный современный европеецъ—это легкая карета, 
кучеръ которой свободно опускаетъ вожжи, не обращая вниманія 
на лошадей и позволяя имъ бЪжать, какъ и куда онф сами хо- 
тятъ. Но послЪдователь Раджа-Іоги—это колесница, управляемая 
мудрымъ и сильнымъ возницей, не спускающимъ глазъ съ лоша- 
дей и подчиняющимъ ихъ своей твердой вол%. 

Чтобы быть послфдователями Раджа-Іоги, мы должны начать 
осуществлять добро и правду. Съ утра—какъ только встанешь— 
слЪдуетъ сосредоточить свои мысли на правд и потомъ въ те- 
ченіе дня во всей своей дфятельности строго придерживаться ` 
намЪченнаго идеала. 

Необходимо постоянно упражняться въ анализЪ всЪхъ своихъ 
ошибокъ—съ серьезнымъ намЪреніемъ избЪгать ихъ въ будущемъ, 
пока ученикъ не добьется, шагъ за шагомъ, полной власти надъ 
своими мыслями и поступками, чтобы направлять ихъ всецфло по 
пути къ своему высшему идеалу. 

Вторая ступень—сосредоточене мысли и отрЪшеніе ея отъ 
всЪхъ внЪшнихъ чувственныхъ впечатлЬній. Мы расточаемъ свои 
силы, не думая о томъ, что наши способности и таланты ограни- 
чены; мы никогда не довольствуемся тЪмъ, чтобы думать—мы 
всегда хотимъ что-нибудь дфлать, при чемъ расточаемъ свое время 
и мысли, дфлая ненужное. Лучше ничего не дфлать, чфмъ въ 
угоду чувствамъ упорно разсфивать свои мысли, занимаясь, напри- 
мръ, безполезнымъ чтеніемъ. Умъ требуетъ временнаго покоя, 
и для нЪкоторыхъ легкое чтеніе является вполнф подходящимъ 
отдыхомъ для духа посл+ того, какъ онъ былъ напряженно занятъ 
серьезными предметами. Но я думаю, что очень многіе нашли бы 
при первомъ же опыт, что лучше обратить духовный взоръ на 
глубины нашего собственнаго духа и думать, чЪмъ расточать 
время и духовную силу на предметы, не требующе размышленія 
и не представляющіе сами по себЪ ничего хорошаго. 
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На третьей ступени Раджа-Іоги душа получаетъ способность 
отдфлиться отъ разума и достигнуть сверхсознанія—стать выше 
всякаго разсужденія. Тогда душа прекращаетъ страстныя желанія, 
но не убивая въ себЪ земного, а обуздывая его и возвышаясь 
надъ иизшими стремленіями; тогда она чувствуетъ себя единою 
со вселенною и болфе ничего не желаетъ лично для себя, а лишь 
всего для всЪхъ. Такимъ образомъ, двигаясь сама, она помогаетъ 
и всему человЪчеству. 


Перев. Астралъ. 


Для идущихъ къ Господу есть неизмфнный законъ—законъ Богу- 
преданности. По мЪрЬ очищенія сердце зрЪетъ любовью къ Богу. Со- 


всёмъ чистое сердце совершенно любитъ Бога. 
(О. Феофанъ). 


Если вы остаетесь собранными, когда одни читаете, разсуждаете, 
молитесь, то въ этомъ нЪтъ никакого подвига. Но то подвигъ истин- 
нЪйш— стоять умомъ передъ Господомъ, несмотря на то, что все 


тянетъ отъ Него. 
(О. Феофанъ). 


Владыками нужно быть надъ самими собою. На то мы и созданы, 


на то и возсозданы Господомъ. 
(О. Феофанъ). 


Если найти сердце и стоять въ немъ, то всякій разъ какъ, на- 
чнутъ смущать помыслы, стоитъ только низойти въ сердце, и помыслы 


разбфгутся. Въ сердцЪ жизнь, тамъ и жить надо. 
(О. Феофанъ). 


(Извлеченіе изъ сочиненй христіанскихъ подвнжниковъ). 


51:14. — 


Древняя мудрость. 
А. Бевантъ. 
(Продолжене *). 


ГлАВА ІУ. 
Ментальная сфера. 


Ментальная сфера, какъ уже показываетъ самое ея названіе, есть 
сфера созианія, работающаго какъ мысль; это—сфера разума, но 
не тогда, когда онъ проявляется черезъ мозгъ, а когда онъ 
свободно дЪйствуетъ въ своемъ собственномъ мір%, не стЪсняемый 
физической матеріей. Этотъ міръ и есть родина истиннаго чело- 
вка. Англійское слово „тап“ (челов$къ) происходитъ отъ сан- 
скритскаго корня „тар“, который въ свою очередь является кор- 
немъ санскритскаго глагола, означающаго мыслить, такъ что 
„Шап“ означаеть въ буквальномъ смысль мыслитель, названіе, 
несущее въ себЪ самый характерный признакъ человЪка—разум- 
ность. По англійски слово тілі выражаетъ въ одно и то же время 
разумное сознаніе, какъ таковое, и дЪйствія, вызываемыя въ физиг 
ческомъ мозгу вибраціями этого сознанія. Но въ дальнЪйшемъ 
изслЬдованіи мы должны принять разумъ за опредЪленную сущ- 
ность, за индивидуальность, жизнь которой проявляется вибра- 
ціями, которыя и суть мысли, и мысли эти—образы, а не слова; 
эта индивидуальность и есть Мапаѕ или мыслитель **). Мы могли бы 
назвать его сферой чистаго разума, чтобы отличить его дфятель- 
ность отъ проявленій ума, работающаго черезъ физическій мозгъ. 


*) См. „Въстннкъ Теософін* 1908 г., № 5—6, стр. 13. 
**) Производимый отъ Маназ; техническое выраженіе „маназическій планъ* 
переводится англичанами какъ „ментальный“. 
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Это и есть Я, Едо, (бе) заключенное въ матерію высшихъ подраз- 
дфленй ментальной сферы и работающее въ условіяхъ, предъявля- 
емыхъ ему этой матерей. Оно проявляеть свое присутствіе въ 
физической сфер вибраціями, которыя вызываетъ въ мозгу и въ 
нервной систем%; послЪднія отвфчаютъ на дрожь его жизни отвЪт- 
ными вибращями, но, вслЪдств!е грубости своихъ матеріаловъ, они 
могутъ воспроизвести лишь небольшую часть всЪхъ его вибрацій 
и притомъ еще очень несовершенно. Какъ наука утверждаетъ 
существованіе обширныхъ рядовъ эфирныхъ вибрацій, изъ кото- 
рыхъ лишь небольшое количество (солнечный свЪтовой спектръ) 
можетъ быть воспринято глазомъ, способнымъ вибрировать лишь 
въ ограниченныхъ предЪлахъ, точно такъ же физическій аппаратъ 
мысли—мозгъ и нервная система могутъ воспринимать лишь не- 
большую часть изъ обширнаго ряда вибрацій, которыя приводятся 
въ движеніе „мыслителемъ“ въ его собственной сферЪ. НаиболЪе 
развитой мозгъ отвфчаетъ на этотъ рядъ вибрацій лишь до той 
точки, которую мы называемъ большой интеллектуальной силой; 
исключительно воспріимчивый мозгъ отвЪчаетъ до точки, которую 
мы называемъ геніемъ; исключительно невоспріимчивый мозгъ отвЪ- 
чаетъ лишь до точки, которую мы называемъ идіотизмомъ; но 
какими бы качествами ни обладалъ мозгъ, на него безъ перерыва 
несутся милліоны мыслей - волнъ, на которыя онъ не можетъ отвћЪ- 
чать, благодаря плотности матеріаловъ, изъ которыхъ онъ состоитъ, 
и такъ-называемыя умственныя силы каждаго изъ насъ соотвЪт- 
ствуютъ вполн% чувствительности нашего передаточнаго аппарата— 
мозга. Но прежде чЪмъ изучать мыслителя, слЪдуетъ ознакомиться 
съ его міромъ, съ самой ментальной сферой. Ментальная сфера, 
ближайшая къ астральной, отдЪляется отъ нея лишь разностью 
матеріи, изъ которой она состоитъ, совершенно такъ же, какъ 
астральная сфера отдЪляется отъ физической. И въ самомъ дЪл%, 
мы можемъ сказать совершенно то же объ отношеніи ментальнаго 
къ астральному, что мы уже говорили объ отношеніи астральнаго 
къ физическому. Жизнь въ ментальной сферЪ болЪе дЪятельна, 
чфмъ въ астральной, и формы ея болЪе пластичны. Духъ-—матерія 
этой сферы гораздо сильнЪе оживотворена и болЪе утончена, чёмъ 
наивысшая матерія астральной сферы. Первичный атомъ астраль- 
ной матери окруженъ безчисленными аггрегатами наибол%е грубой 
ментальной матери; такимъ образомъ, при разложеніи астраль- 
наго атома освобождается большое количество ментальной матери 
наиболЪе плотнаго разряда. При этихъ условіяхъ, т. е. вслёдстве 
того, что уменьшается плотность приводимой въ движене материи, 
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естественно, что проявленіе жизненныхъ силъ въ этой сферЪ без- 
мЬрно увеличивается въ смысл активности. 


Ментальная матерія находится въ постоянномъ непрерывномъ 
движеніи, принимая опредзленную форму подъ вліяніемъ каждаго 
самаго легкаго дрожанія жизни и легко приспособляясь къ ка- 
ждому измъняющему ее движенію. „Матерія мысли“, какъ ее на- 
звали, заставляетъ астральную матерію казаться неуклюжей, тяже- 
лой и тусклой, хотя по сравненію съ физической матеріей она 
казалась столь волшебно-прозрачной и свЪтлой. Но законъ ана- 
логіи неизмЪненъ, и онъ будетъ для насъ руководящею нитью въ 
этой над-астральной области, которая воистину есть наша родина, 
хотя мы, заключенные въ чуждой стран%, и не знаемъ ея и отно- 
симся къ ея описанію словно къ неизвфстной стран. 


Такъ же, какъ въ двухъ предыдущихъ низшихъ сферахъ, и 
въ ментальной сфер имфется семь подраздленій духа-матеріи. 
И эти разновидности матеріи вступаютъ въ такія же безчисленныя 
соединенія всевозможныхъ оттЪнковъ сложности, образуя твердые 
и жидкіе составы, газы и эфиры ментальной сферы. Слово „твердое“ 
кажется нелЬпымъ, когда мы говоримъ даже о самыхъ уплотнен- 
ныхъ формахъ и матеріи мысли; тъмъ не мен%Ъе, не имя другихъ 
словъ, кромЪ тЪхъ, которыя соотвЪтствуютъ физическимъ усло- 
віямъ бытія, мы вынуждены называть ихъ такъ въ виду ихъ сра- 
внительной плотности. Достаточно, если мы усвоимъ, что и эта 
сфера слЪдуетъ тому же общему закону и порядку природы, ко- 
торый для нашего земного шара является семиричной основой, и 
что семь подраздЪленій ментальной матери представляютъ отно- 
сительную и постепенно уменьшающуюся плотность, какъ твердые, 
жидкіе, газообразные и эфирные составы на земл%, при чемъ седь- 
мое или высшее подраздЪленіе состоитъ исключительно изъ пер- 
вичныхъ ментальныхъ атомовъ. 


Эти семь подраздЪленій длятся въ свою очередь на два 
отдфла, которымъ дали непонятное съ перваго взгляда названіе 
„безъ формы“ и имфющаго „форму“ *) и четыре подраздЪленія 
соединяются вмЪфстЪ, какъ „имЬющія форму“; другую группу пред- 
ставляютъ три высшія подраздЪленія — пятое, шестое и седьмое, 
имфющя общ признакъ—отсутстве формы. Группировка эта 
необходима, такъ какъ разлище это вполнЪ реально, хотя и трудно 
поддается описанію, и въ человъческомъ сознаніи оно соотв%Ът- 


*) Агіра—безъ формы, Вйра форма. 
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ствуетъ подразд$ленямъ въ самомъ разум, какъ мы это узнаемъ 
поздн%е. 

Различіе это, быть можетъ, лучше всего выяснится, если мы 
скажемъ, что въ четырехъ низшихъ подраздЪленіяхъ вибраціи 
сознанія творятъ формы, образы, картины, такъ что каждая мысль 
появляется въ видъ живого образа, тогда какъ въ трехъ высшихъ, 
хотя сознаніе н продолжаетъ давать начало вибраціямъ, оно посы- 
лаетъ ихъ скорфе подобно могучему потоку жизненной энергіи, 
который не одфвается въ опредфленные образы, пока остается въ 
этихъ высшихъ областяхъ, но немедленно, какъ только перено- 
сится въ низшія области, создаетъ разнообразе формъ, связан- 
ныхъ между собою какимъ-либо общимъ условіемъ. 

Ближайшей аналогіей для мысли, которую я стараюсь выра- 
зить, могутъ служить абстрактныя и конкретныя мысли, напр.: 
абстрактная мысль о треугольникЪ не имфетъ формы, но заклю- 
чаетъ въ себф всЪ фигуры, ограниченныя тремя прямыми лин ями, 
углы которыхъ составляютъ два прямыхъ угла; такая идея съ за- 
ключенными въ ней условіями, но безъ формы, брошеиная въ 
низшій міръ, можетъ дать жизнь обширному разнообразію фигуръ— 
прямоугольныхъ, равнобедренныхъ, разностороннихъ, всевозмож- 
ныхъ размЪровъ и цвЪтовъ, но всЪ отвЪчающія условіямъ кон- 
кретнаго треугольника, каждая со своимъ собственнымъ опред+- 
леннымъ очертаніемъ. 

Невозможность дать въ словахъ яснаго представленія о томъ, 
какъ различна дЪйствуетъ сознаніе въ области конкретнаго и въ 
области абстрактнаго, зависитъ отъ того, что слова — символы 
образовъ и принадлежать они къ области малаго разума, про: 
являющагося съ помощью мозга, и всецфло`основаны на его работо- 
способности, тогда какъ области „безъ формы“ принадлежатъ 
чистому разуму, который никогда не проявляется въ узкихъ пре- 
дЪлахъ человфческой рЪчи. 

Ментальная сфера нашей небольшой системы служитъ отра- 
женіемъ для Мірового Сознанія (тірі) въ природ и ‘она же 
соотвфтствуетъ Великому Разуму всего Космоса *). Въ его высшихъ 
областяхъ существуютъ всф первообразы идей, которыя нын$ на- 
ходятся на пути конкретной эволющи; въ низшихъ областяхъ мен- 
тальной сферы идеи эти разрабатываются въ послЬдовательныя 
формы, которыя зат мъ и воспроизводятся въ точности въ астраль- 
номъ и физическомъ мірахъ. а 


*) Маһаї, Третій Логосъ или Божественный Творческій Разумъ, Брама инду- 
совъ, Манджусри сЪверныхъ буддистовъ, Святой Духъ христанъ. 
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Матер!я этой сферы способна сочетаться различнымъ обра- 
зомъ подъ воздЪйствіемъ вибрашй мысли и можетъ вызвать къ 
жизни любое сочетаніе, которое мысль способна создать; какъ изъ 
желЪфза можно сдфлать и лопату для обработки земли, и мечъ для 
битвы, такъ же и ментальная матерія можетъ обращаться въ 
мысле-формы или творческія, или разрушающія. Вибрирующая 
жизнь Мыслителя формуетъ вокругъ него ментальные матеріалы 
и, сообразно его желаніямъ, происходитъ и работа мысли. Въ этой 
области мысль и дАйствіе, воля и выполненіе—одно и то же: 
духъ-матерія является здфсь послушнымъ слугою ‘жизни, при- 
способляясь къ ея каждому созидающему движенію. 

Эти вибраціи, создающія изъ ментальной матеріи мысле- 
формы, даютъ также начало, благодаря своей быстротЪ и тон- 
кости, необыкновенно красивымъ и изящнымъ, вЪчно измфняющимся 
краскамъ, волнамъ переливающихся оттЪнковъ, подобно радужной 
игр на перламутровой поверхности, воздушными и яркими въ 
степени, не передаваемой земными впечатлЬніями, которыя проно- 
сятся черезъ всЪ формы такимъ образомъ, что каждая изъ нихъ 
представляетъ изъ себя гармонію струящихся, живыхъ, свЪтящихся, 
нЪжныхъ цвфтовъ, многіе изъ которыхъ даже неизвЬстны на 
землЪ. Никакими словами нельзя передать изящную красоту и 
сіяніе, проявляющіяся въ сочетаніяхъ этой тонкой матери, проник- 
нутой жизнью и движеніемъ. Каждый ясновидфцъ, когда-либо со- 
зерцавшій ее—индусъ, буддистъ, христанинъ—всЪ говорятъ въ 
восторженныхъ выраженіяхъ о ея сіяющей красотЪ и сознаютъ 
полное безсиліе земныхъ словъ, чтобы описать ее. Слова способны 
дать лишь грубое и искаженное понятіе, какъ бы красиво они ни 
слагались для ея прославленія. 

Среди живыхъ существъ, дЪйствующихъ въ ментальной сфер, 
мысле-формы играютъ, несомнЪнно, большую роль. ОнЪ схожи съ 
тьми мысле-формами, которыя мы уже узнали въ астральной 
сфер%, съ той разницей, что онъ окрашены гораздо свЪтлЪе и 
ярче, что онф сильне, существованіе ихъ продолжительнфе и въ 
нихъ болъе жизненной энергіи. Чфмъ опредЪленнЉе становятся 
высшія умственныя качества человЪка, тъмъ рЪзче вырисовыва- 
ются внЪшнія очертанія его мысле-формъ, и въ нихъ замЪчается 
наклонность къ удивительному совершенству геометрическихъ по- 
строеній, соединенному съ поразительной чистотой свЪфтящихся 
красокъ. Излишне и прибавлять, что на настоящей ступени чело- 
вЪчества преобладаютъ облачныя, неопред%ленно - построенныя 
мысле-формы, созданія дурно-воспитанныхъ умовъ большинства. 
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Здфсь также встрЪчаются и рЬдкой красоты художественныя 
мысли, и неудивительно, что художники, уловившіе въ мечтахъ 
проблескъ совершенства своего идеала, мучатся отъ невозмож- 
ности воспроизвести его сіяющую красоту земными тусклыми 
красками. 

Эти мысле-формы строятся изъ „элементальной эссенщи“ 
ментальной сферы, которой вибраціи мысли придаютъ соотвфт- 
ствующую форму, въ которую мысль воплощается, пребывая въ 
ней какъ одушевляющая ее жизнь. 

Такимъ образомъ мы и здЪсь имЪемъ „искусственные элемен- 
талы“, созданные такимъ же образомъ, какъ и въ астральной 
сфер. Все, что сказано во второй главЪ объ ихъ происхожденіи 
и значеніи, можетъ быть повторено и относительно мысле-формъ 
ментальной сферы, но здфсь отвфтственность ихъ созидателей 
увеличивается, благодаря большей силЪ и продолжительности яв- 
леній въ этомъ высшемъ мірЪ. Элементальная эссенція ментальной 
сферы создана Монадой въ періодъ ея сошествія, непосредственно 
передъ ея вступленіемъ въ астральный міръ, и она образуетъ вто- 
рое элементальное царство, населяющее четыре низшія подраз- 
дЪленія ментальной сферы. Три высшія подраздЪленія (безъ формы) 
населены первымъ элементальнымъ царствомъ; тамъ элементаль- 
ная эссенція приводится мыслью не въ опредъленныя формы, а въ 
состояніе сверканія, въ цвфтовые потоки, въ молніи живого огня, 
словно пріурочиваясь къ сложнымъ дЪйствіямъ, но не принимая 
еще опред$леннаго ограниченія формъ. 

Въ ментальной сферЬ, въ обоихъ ея обширныхъ отдфлахъ, 
существуетъ множество разумныхъ Существъ, низшія тфла кото- 
рыхъ составлены изъ свЪтящейся матери и изъ элементальной 
эссенціи ментальной сферы, свфтозарныя, которыя направляютъ 
процессы природы, слЪдя за сонмами низшихъ духовъ, о кото- 
рыхъ уже была рЬчь, въ то же время состоя въ подчиненіи у 
великихъ представителей семи элементовъ *). Это существа съ обшир- 
ными знаніями, съ великими силами, обладающія великолфпнымъ 
внЪшнимъ видомъ: сіяющія, искрящіяся, безчисленныхъ оттЪнковъ, 
подобно радугамъ съ мЪняющимися небесными цвЪтами, велича- 
ваго царственнаго вида, воплощенія спокойной энергіи и неотра- 
зимой силы. Вспоминается описаніе великаго христіанскаго про- 
рока, когда онъ говорилъ о могучемъ Ангел: „Радуга была надъ 
его головой, лицо его было какъ солнце и ноги его какъ огненные 


*) Это—Агйра н Ебра Геуаз нндусовъ н будднстовъ, Владыки небеснаго и 
земнаго—послБдователей Зороастра, Архангелы н Ангелы христіанъ и магометанъ. 
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столбы“ (Откровене Х, 1). Голоса ихъ подобны шуму многихъ 
потоковъ, подобны эху отъ музыки сферъ. Они руководятъ при- 
роднымъ порядкомъ и правятъ обширными сонмами элементалей 
астральнаго міра, такъ что ихъ отряды выполняютъ непрестанно 
различные процессы природы съ неизмфнной правильностью и 
точностью. 

Въ низшихъ ментальныхъ областяхъ встрЪчаются многіе чела 
(ученики), работающіе въ своихъ ментальныхъ тЪлахъ *), освобо- 
жденные на время отъ своихъ физическихъ покрововъ. Когда тЪло 
объято глубокимъ сномъ, истинный человЪкъ „Мыслитель“ можетъ 
покинуть его и, свободный отъ его тяжести, можетъ безъ помфхи 
дЬйствовать въ высшихъ мірахъ. Отсюда онъ можеть утЪшать 
своихъ ближнихъ и помогать имъ, дфйствуя непосредственно на 
ихъ сознаніе, посылая имъ мысли помощи, ставя передъ ними 
благородныя идеи, и все это быстрфе и дЬйствительнЪе, чЬмъ во 
плоти. Онъ оттуда яснфе видитъ ихъ нужды и поэтому въ со- 
стояніи болЬе совершенно помогать имъ; и его высшая радость 
въ томъ, чтобы служить своимъ борющимся братьямъ, не подо- 
зръвающимъ о томъ, чья сильная рука приподнимаетъ ихъ бремя 
и чей нЪжный голосъ произносить для нихъ утЪшенія въ часы 
печали. Невидимый, неузнанный, онъ работаетъ, служа своимъ 
врагамъ такъ же охотно, какъ и друзьямъ, распредЪляя на от- 
дЪльныхъ людей потоки животворящихъ силъ, изливающихся отъ 
Великихъ Помощниковъ изъ еще боле высокихъ сферъ. ЗдЪсь 
иногда можно видфть и свЪтлый образъ Учителей, хотя обычное 
ихъ пребываніе на высшихъ уровняхъ ментальной сферы; также 
и иныя Высшія существа появляются отъ времени до времени 
ради дфла милосердія и помощи, требующей ихъ проявленія на 
этихъ ступеняхъ бытия. 

Сношенія между разумными существами, дЪйствующими со- 
знательно въ этой сферЪф, будь это человЪческія или нечеловЪче- 
скія существа, будь они въ тъл или внЪ тла, происходятъ мгно- 
венно, съ „быстротою мысли“. Пространственныя преграды не 
имфютъ здЬсь разъединяющаго значенія, и каждая душа можетъ 
прйти въ соприкосновеніе съ другой душой, лишь направляя 
свое вниманіе къ ней. Такія сообщенія отличаются не только 
быстротой, но и совершенной полнотой, если души стоятъ на 
одинаковомъ уровнЪ эволющи. Слова не сковываютъ и не мЬшаютъ 


») ТЬла эти называются обыкновенно Мауёуі Кіра, или тЪла иллюзіи, когда 
создаются для самостоятельной дЪятельностн въ ментальной сферф. 
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единенію, но вся мысль молніеносно переносится отъ одной души 
къ другой, върне сказать-—каждая душа видитъ, какъ создается 
мысль въ другой душЪ. Истинными преградами между душами 
являются различія въ эволющи; менфе развитая душа можеть 
знать о боле развитой лишь въ тЪхъ предЪлахъ, въ какихъ спо- 
собна отвфчать на вибраціи послфдней; при чемъ ограничеше 
можетъ быть ощущаемо лишь высшей душой, такъ какъ низшая 
иметь отвЪтъ на все, что можетъ вмфстить. ЧЪмъ болфе душа 
развита, чЪмъ болЪфе она знаетъ обо всемъ окружающемъ ее, тмъ 
ближе она подходитъ къ сущности вещей. Но надо помнить, что 
и ментальная сфера имЪетъ свои зав$сы иллюзій, хотя ихъ и 
гораздо меньше и онЪ несравненно тоньше, ч$мъ иллюзіи астраль- 
наго и физическаго міровъ. Каждая душа имфетъ свою собствен- 
ную ментальную атмосферу, а такъ какъ вс впечатлЪнія должны 
пройти черезъ эту атмосферу, онъ всъ искажаются и окрашива- 
ются сообразно ея свойствамъ. ЧЪмъ свЪтлЪе и чище атмосфера, 
чфмъ мене она оқрашена личными свойствами, тЬмъ мене 
остается иллюзій, могущихъ вліять на нее. 

Три высшія подраздфленя ментальной сферы суть мЪсто- 
пребываніе самого Мыслителя, и онъ пребываетъ въ одномъ или 
другомъ, сообразно степени своей эволюціи. Огромное большин- 
ство пребываетъ на низшемъ уровнъ. Сравнительно небольшое 
число высоко интеллектуальныхъ душъ пребываетъ на второмъ 
уровнф, такъ какъ Мыслитель возносится туда—выражене, болЪе 
подходящее для физической, ч6мъ для ментальной сферы—только 
въ томъ случа, когда болфе тонкая матерія этой области пре- 
обладаетъ въ немъ и вслЪдствіе этого вызываетъ необходимость 
перемЪщенія въ боле высокую область. 

Въ сущности дЪло тутъ не въ „вознесенін“ и не въ перемфнЪ 
мЪста, но въ томъ, что Мыслитель воспринимаетъ вибращи болЪе 
тонкой матер, такъ какъ онъ же обладаетъ способностью отв%- 
чать на нихъ и самъ посылать отъ себя силы, которыя приводятъ 
разрЬженныя частицы этой тонкой матери въ колебательныя 
движения. 

Изучающій эти вопросы долженъ твердо помнить тотъ фактъ, 
что поднятіе по ступенямъ эволющи означаетъ не перемфщеня 
съ мста на мЪсто, а все болфе утончающуюся способность вос- 
принимать впечатлЬнія. Вс сферы окружаютъ насъ: астральная, 
. ментальная, сферы Будды и Нирваны и міры еще боле высоке, 
жизнь высочайшаго Бога. Намъ не къ чему передвигаться, чтобы 
находить ихъ, ибо онф здЬсь, около насъ, но наша грубая невос- 


пріимчивость отдаляетъ и скрываетъ ихъ отъ насъ болЪе дЪйстви- 
тельно, чмъ это могли бы сдфлать миллюны миль въ простран- 
ствЪ. Мы сознаемъ лишь то, что на насъ дЪйствуетъ, что вызы- 
ваетъ насъ на отвфтныя вибраціи, и, по мЪрЪ того, какъ мы 
становимся все боле и болфе воспріимчивыми и вбираемъ въ 
себя все болфе и боле тонкую матерію, мы приходимъ въ при- 
косновеніе съ мірами все боле утонченными. СлЪдовательно, 
поднятіе съ одного уровня на другой означаетъ, что мы ткемъ 
себЪ облаченія изъ боле тонкаго матеріала и посредствомъ него 
соприкасаемся съ боле утонченными мірами; и еще это означаетъ, 
что въ высшемъ Я, заключенномъ въ этихъ облаченіяхъ, высшія 
силы пробуждаются изъ неподвижнаго состоянія къ дфятельности 
и начинаютъ высылать свои тонкія вибраціи жизни. 

На этой ступени, достигнутой Мыслителемъ, онъ вполнЬ со- 
знаетъ все окружающее его и владћетъ воспоминаніемъ о своемъ 
прошломъ. Онъ знаетъ тБла, въ которыя онъ облеченъ, черезъ 
которыя онъ соприкасается съ низшими мірами, и онъ способенъ 
вліять на нихъ и руководить ими въ значительной степени. Онъ 
видитъ препятствія и затрудненя—плоды прошлой небрежной 
жизни, которые грозятъ имъ, и онъ стремится влить въ нихъ 
эиергіи, которыя сдфлаютъ ихъ лучше вооруженными для пред- 
стоящихъ задачъ. Руководство, идущее отъ него, чувствуется иногда 
въ низшемъ сознаніи, какъ повелительно принуждающая сила, 
которая пролагаетъ свой путь и побуждаетъ къ такимъ поступ 
камъ, которые могутъ быть неясны для болфе смутнаго зрфнія 
ментальныхъ и астральныхъ оболочекъ. Люди, совершавшіе вели- 
кія дЪянія, иногда оставляли свидЪтельства о томъ, что какая-то 
внутренняя поднимающая и понуждающая сила заставляла ихъ, 
какъ бы помимо ихъ воли, поступать такъ, а не иначе. И тогда- 
то они и совершали истинно человЪческія дла; Мыслитель, кото- 
рый и есть внутренній человЪкъ, производитъ свою работу созна- 
тельно посредствомъ тЬлъ, которыя и выполняли свои дЪятель- 
ности, какъ простые проводники индивидуальнаго. 

На третьемъ, высшемъ уровнф верхней области ментальной 
сферы пребываютъ Едо (безсмертныя Я) Учителей и Посвященныхъ 
и ихъ учениковъ; здЬсь въ оболочкахъ „Мыслителя“ преобладаетъ 
тонкая матерія этого высшаго міра. Именно изъ этого міра высо- 
чайшихъ ментальныхъ силъ, Учителя распространяютъ свою благо- 
творную дЪятельность въ пользу человЬчества, проливая потоки 
благородиыхъ идей, вдохновенныхъ мыслей, молитвенныхъ вдохно- 
веній, потоки духовной и интеллектуальной помощи людямъ. 
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Каждая образующаяся тамъ сила излучается въ безчисленныхъ 
направленіяхъ, и наиболЪфе благородныя и наиболфе чистыя души 
легче всего воспринимаютъ эти благія, помощь несущія вліянія. 
Такъ новое открыт!е внезапно озаряетъ мысль терпфливаго изслЪ- 
дователя скрытыхъ силъ природы; новая мелодія восхищаетъ слухъ 
великаго музыканта; отвЪтъ на давно искомую задачу освЪщаетъ. 
возвышенный разумъ философа; новая энергія надежды и любви 
проникаетъ въ сердце безкорыстнаго дфятеля на пользу обездо- 
ленныхъ людей. А между тъмъ люди думаютъ, что они оставлены 
безъ всякой помощи, хотя тъ самыя выражен, которыя они часто 
употребляютъ, въ родЪ: „внезапная мысль посЪтила меня“, „откры- 
те молей пронеслось во мнЪ“ и т. д., безсознательно подтвер- 
ждаютъ ту истину, которая хорошо извфстна ихъ высшему Я, 
хотя она и скрыта для ихъ слЪпого физическаго взора. 
Возвратимся теперь къ изученю „Мыслителя“ и его оболо- 
чекъ, какими онъ являются у людей на землЪ. Тло сознанія, 
обусловливающее сознаніе въ четырехъ низшихъ подраздЪленіяхъ 
ментальной сферы, Ментальное тњло, какъ мы называемъ его, 
составлено изъ соединеній матерій названныхъ четырехъ подраздЪ- 
леній. „Мыслитель“, индивидуальность, Душа ЧеловЪка, образо- 
вавшаяся, какъ описано въ этой главЪ, воплощаясь, вначалЪ излу- 
чаеть нЪкоторую часть энергіи въ вибраціяхъ, которыя привле- 
каютъ къ нему и облекаютъ его въ матерію четырехъ низшихъ 
подраздЪленій его собственной сферы (ментальной). Сообразно 
свойствамъ вибрацій, привлекается тотъ или другой родъ матеріи: 
такъ, боле тонкая матерія отвфчаетъ на болЬе быстрыя вибраціи 
и получаеть форму подъ ихъ вліяніемъ;. болЬе грубая матерія 
отвЪчаетъ на болъе медленныя, совершенно такъ же, какъ струна 
прозвучитъ тою же нотою, т. е. даннымъ числомъ колебаній, въ 
отвЪтъ на ноту, изданную струной одинаковой съ ней длины и 
напряженія, но она же останется нЪмой среди цфлаго хора нотъ, 
произведенныхъ несоотвЪтствующими струнами. То же самое и 
относительно различныхъ родовъ матери, которые всЪ отвЪчаютъ 
лишь на соотвЬтствующія каждому роду вибраціи. Въ полномъ 
соотвЪтствіи съ вибраціями, посылаемыми „Мыслителемъ“, будетъ 
и природа ментальнаго тЬла, которымъ онъ такимъ образомъ 
окружаетъ себя, и это ментальное тЪло и есть то, что мы назы- 
ваемъ низшимъ разумомъ или низшимъ Мапаз, ибо оно являетъ 
собою самого „Мыслителя“, облеченнаго въ матерію низйиихь под- 
раздЪленій ментальной сферы и обусловленнаго ею въ своихъ 
проявленіяхъ. Ни одна изъ его энергій, слишкомъ утонченная, 
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чтобы привести въ движене этотъ родъ матери, и слишкомъ 
быстрая, чтобы вызвать въ ней отвЪтныя колебанія, не можетъ 
проявиться чрезъ нее; слфдовательно, „Мыслитель“ по необходи- 
мости ограниченъ матерей, обусловленъ ею, сокращенъ ею въ 
проявленіяхъ своего я. Это первая изъ темницъ, въ которыя онъ 
заключаетъ себя во время своей воплощенной жизни, и, пока его 
энергіи дЪйствуютъ внутри ея, онъ по большей части исключенъ 
отъ своего собственнаго высшаго міра, такъ какъ все его вниманіе 
устремлено на исходящія изъ него силы и его собственная жизнь 
вовлечена, благодаря этому, въ низшее тфло мысли, которое часто 
называется оболочкой (уезиге), ножнами (ѕһеаќһ), проводникомъ 
(уее)—дфло не въ выраженіи, каждое хорошо, которое указы- 
ваеть на мысль, что „Мыслитель“ не есть ментальное тБло, что 
онъ образуетъ его и пользуется имъ для проявленія себя настолько, 
насколько это возможно въ низшей ментальной области. Не слф- 
дуетъ также забывать, что его энергія, продолжающая биться на- 
ружу, собираетъ вокругъ него также и болфе плотную матерію 
астральной сферы, образуя его астральное тфло, и въ теченіе его 
воплощенной жизни его энергія, выражающаяся посредствомъ 
низшихъ видовъ ментальной матери, превращается такъ легко въ 
болфе медленныя вибращи, которымъ соотвЪтствуетъ астральная 
матерія, что оба тБла—ментальное и астральное, безпрестанно 
вибрируя вмфстЪ, подъ конецъ становятся тфсно переплетенными 
между собою; чфмъ грубфе свойство этой матеріи, внесенной въ 
построене ментальнаго тфла, тъмъ тЪснЪе становится эта связь, 
такъ что оба тфла причисляются иногда къ одному разряду и 
даже принимаются за одно *). 

Когда мы приступимъ къ изученію перевоплощенія, мы уви- 
димъ, какое большое (уіќаї) жизненное значене имЪетъ этотъ 
фактъ. Типъ ментальнаго тфла, которое человЬкъ образуетъ на 
своемъ пути къ новому воплощенію, будетъ вполнЪ соотвЪтство- 
вать достигнутой человкомъ ступени эволюціи, и мы начнемъ, 
какъ мы это дЪлалн относительно астральнаго тЪла, изучать мен- 
тальныя тЬла, соотвЪтствующія тремъ типамъ человЪка: а) нераз- 

*) Такъ теософъ говорнть о Кама-Манасъ, подразумЪвая, что мысль рабо- 
таетъ одновременно со страстнымъ началомъ человЪка, съ его „тъломъ желанья“, 
подвергаясь воздЪйствію со стороны жнвотной прнроды. ПослЪдователь Веданты 
причисляеть оба тЪла илн оба начала къ одному разряду н говорить объ Еко, о 
высшемъ Я, проявляющемся черезъ ттапотауакогћа, оболочку, соеднняющую н 
низшее разумное начало и начало страстей н эмошй. Европейскій психологъ уста- 


навливаетъ „чувствованя“”“ какъ часть раздвленной на трн частн „души“ н подъ 
чувствованіемъ поннмаетъ какъ змоцін, такъ и ощущенія. 
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витому челов$ку, Б) среднему человЪку, с) духовно-пробужденному 
человЪку. | 

а) Въ неразвитомъ человЪфкЪ ментальное тЪло лишь мало 
замЪтно; оно состоитъ изъ небольшого количества неорганизован- 
ной ментальной матеріи, преимущественно изъ ея низшихъ под- 
раздфленй—вотъ все, что оно представляеть изъ себя на этой 
ступени. Оно приводится въ движеніе почти исключительно влія- 
ніями, идущими отъ низшихъ тЪлъ, слабо вибрируетъ подъ воз- 
дЪйствіемъ астральныхъ волненій, возникающихъ отъ соприкосно- 
венія съ матеріальными объектами посредствомъ органовъ чувствъ- 
Невозбуждаемое астральными вибраціями, ментальное тло остается 
почти въ полномъ покоЪ, но даже и въ отвЪтъ на ихъ бурные 
толчки его вибраціи остаются медленными и лфнивыми. 

Внутри у него нЪтъ никакой опредфленной дфятельности и 
эти сильные удары извнф необходимы, чтобы пробудить въ немъ 
какой бы то ни было опредфленный отвЪтъ. 

ЧЪмъ сильнЪе удары, тъмъ лучше для роста человЪка, потому 
что каждая отвЪтная вибрація помогаетъ зачаточному развитию 
ментальнаго тЪла. Шумныя удовольствія, гнЬвъ, бЪшенство, боль, 
ужасъ,-—-всЬ эти страсти, производя вихри въ астральномъ тЬл%, 
пробуждаютъ слабыя вибраціи въ ментальномъ тЬл%, и именно 
эти вибраціи пробуждаютъ къ дЪятельности мента.:ьное сознаніе, 
заставляя его прибавить нЬчто и отъ себя къ впечатлЪніямъ, иду- 
щимъ на него извнЪ. Мы видфли, что ментальное тфло такъ тЬсно 
связано съ астральнымъ, что они дЬйствуютъ какъ единое тЪло, 
но зарождающіяся ментальныя способности придаютъ астральнымъ 
страстямъ извЪстную силу и качество, которыхъ въ нихъ не 
бываетъ, пока они дЪйствуютъ какъ чисто животныя свойства. 
ВпечатлЪня, которыя воспринимаются ментальнымъ тЪломъ, болЪе 
постоянны, чЪмъ тЪ, которыя отражаются на тЪлЪ астральномъ, и 
кром% того, они сознательно воспроизводятся ихъ ментальнымъ 
проводникомъ. ЗдЪсь начинаются память и органъ воображенія и 
послЪдній постепенно отливается въ опредфленную форму, по мърЬ 
того какъ образы внфшняго міра дЪйствуютъ на матерію мен- 
тальнаго · тБла и формуютъ эти матеріалы по своему образу и 
подобію. Эти образы, зарождающіеся отъ соприкосновенія съ чув- 
ствованіями, собираютъ вокругъ себя наиболъе грубую менталь- 
ную матерію; возникающія силы сознанія воспроизводятъ эти 
образы, и такимъ образомъ, собирается запасъ картинъ, которыя 
начинаютъ вызывать дЪйствія, иниціатива которымъ дается изнутри, 
благодаря желанію снова испытать проходящія черезъ физическіе 
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органы вибращи, которыя доставляли удовольствіе, и избЪгать 
такія, которыя вызывали боль. 

Достигнувъ этого свойства, ментальное тфло начинаеть воз- 
дЪйствовать на астральное и пробуждать въ немъ желанія, кото- 
рыя въ животномъ дремлютъ до тЪхъ поръ, пока не пробуждаются 
физическимъ возбудителемъ. Поэтому въ неразвитомъ человфкЪ 
проявляется такая ненасытная жажда чувственныхъ наслажденій, 
которой не бываетъ въ животномъ мір, вожделЪн!я, жестокость 
и расчетъ, которые чужды неразумнымъ животнымъ. Пробужда- 
ющіяся силы разума, порабощенныя въ пользу чувствъ, дЪлаютъ 
изъ человЪка гораздо болфе опаснаго и дикаго зв®ря, чфмъ всЪ 
животныя, и болфе могучя и болЪе утонченныя силы, присущія 
ментальной духъ—матеріи, придаютъ природЪ страстей энергію и 
остроту, которыя не встрЪчаются въ животномъ мір. Но эти же 
самыя излишества приводятъ и къ необходимому направленію 
посредствомъ страданія, которое они вызываютъ, и эти же выте- 
кающіе отсюда опыты воздЪйствуютъ на сознаніе и вызываютъ 
новые образы, которые въ свою очередь разрабатываются вообра- 
женіемъ. 

Это заставляетъ сознаніе противодъйствовать ряду вибрацій, 
достигающихъ до него изъ внЪшняго міра чёрезъ астральное тЬло, 
и упражнять волю въ удерживаніи страстей, вмЪсто того, чтобы 
давать имъ волю. При такомъ сопротивленіи образуются внутри 
вибрацін, которыя и привлекаютъ къ ментальному тфлу болЉе 
тонкія соединенія ментальной матерін, и въ то же время изгоняютъ 
боле грубыя соединенія, которыя вибрируютъ въ отвфтъ на 
страстныя возбужденія, возникающія въ астральномъ тфлЪ. Бла- 
годаря борьбЪ между вибраціями, создаваемыми образами страсти, 
и вибраціями, создаваемыми образнымъ воспроизведеніемъ пере- 
житыхъ опытовъ, растетъ ментальное тЪло, начинаетъ развиваться 
опредфленная его организація и проявляться все большая и большая 
иниціатива по отношенію къ внфшнимъ дЪятельностямъ. Тогда 
какъ назначеніе земной жизни —накоплять опыты, смыслъ проме- 
жуточной жизни между смертью и новымъ рожденіемъ состоитъ 
въ томъ, чтобы претворить эти опыты въ индивидуальиыя свой- 
ства, какъ мы это увидимъ въ слЬдующей глав; такимъ образомъ, 
при каждомъ новомъ возвращеніи на землю‘ мыслитель приноситъ 
съ собой все болЪе возрастающій запасъ способностей, которыя 
и воплощаются въ его новомъ ментальномъ тЬлЪ. Такимъ обра- 
зомъ, неразвитой человЪкъ, разумъ котораго находится въ раб- 
ствЪ у страстей, становится среднимъ человЪкомъ, и умъ его 


т: 


становится полемъ битвы, на которомъ страсти и силы сознания 
воюютъ съ перемежающимся успъхомъ; постоянно колеблясь, то 
поддаваясь имъ, человЪкъ постепенно пріобрЪтаетъ власть надъ 
низшей своей природой. Въ человЪк+ средняго уровня ментальное 
тЪло увеличивается въ объемЪ, являетъ уже нЪкоторую степень 
организаціи и содержитъ значительное количество матери, при- 
надлежащей ко второму, третьему и четвертому подраздЪленіямъ 
ментальной сферы. 

Общій законъ, регулирующій все построеніе и видоизм+неніе 
ментальнаго тЪла, основанъ на томъ же принципЪ, который дфй- 
ствуетъ въ низшихъ областяхъ астральнаго и физическаго міровъ: 
упражненіе усиливаетъ и совершенствуетъ, бездфйстве атрофи- 
руетъ и подъ конецъ разрушаетъ. Каждая вибрація, возникающая 
въ ментальномъ тфлЪ, производить перемфну въ его составЪ, 
выбрасывая изъ затронутой вибращей части ту матерію, которая 
не можетъ вибрировать въ отвЪтъ, и замфняя ее соотв тствующими 
матеріалами, которые имфются въ безграннчномъ количествЪ въ 
окружающемъ пространствЪ. ЧЪмъ чаще повторяются однЪ и ть 
же вибраціи, тЬмъ болЪе развивается затронутая ими часть мен- 
тальнаго тБла; отсюда, зам$тимъ мимоходомъ, происходитъ вредъ, 
причиняемый ментальному тлу чрезмърной спеціализаціей умст- 
венныхъ силъ. Отъ такого неравномфрнаго расходованія этихъ 
силъ происходитъ однобокое развитіе ментальнаго тЪла: оно ста- 
новится соотвфтственно переразвито въ области, гд эти силы 
постоянно дЪйствуютъ, и настолько же недоразвито въ другихъ 
частяхъ, не менфе важныхъ. Необходимо добиваться гармониче- 
скаго и цфлостнаго общаго развитія, а для этого необходимъ спо- 
койный самоанализъ и ясно поставленныя цфли саморазвития. 
Знаніе этого закона выясняетъ нЪкоторыя переживанія, хорошо 
знакомыя многимъ, и даетъ обоснованную надежду на усп5хъ. 

Когда мы изучаемъ новую область или задумываемъ измЪнить 
наше поведеніе въ высшемъ направленіи, вначал мы сталкиваемся 
съ препятствіями, которыя иногда кажутся непреодолимыми и 
нерЪдко заставляютъ человЪка отступить отъ поставленной цЪли. 
Происходитъ это отъ того, что въ началЪ непривычнаго душев- 
наго напряженія вся ставшая уже привычной работа ментальнаго 
тЬла, весь его автоматизмъ начинаеть какъ бы противодЪйство- 
вать: матеріалы, обычно вибрирующе извЪстнымъ образомъ, не 
могутъ еще приспособиться къ новымъ импульсамъ. И первыя 
попытки состоятъ обыкновенно въ созданіи новыхъ вибрацій, ко- 
торыя всБ отражаются автоматизмомъ ментальнаго тла, что 
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является необходимой предварительной подготовкой для появленія 
отвЪтныхъ вибрацій, ибо при этомъ изъ ментальнаго тфла выбра- 
сываются старые матеріалы и вводятся новые, соотв5тствующе 
новой работ сознанія. Въ продолженіе этого подготовительнаго 
процесса человЪкъ не замфчаеть никакихъ успЪховъ и сознаетъ 
лишь безплодность своихъ усилій и упорное сопротивлене внутри 
себя. Если онъ будетъ продолжать свои усилія, онъ вскор зам$- 
титъ большую успЪшность, такъ какъ введенные въ ментальное 
тЬло новыя составныя частицы начнутъ. уже дЪйствовать, и нако- 
иецъ, когда вс старые матеріалы замфнятся новыми, онъ чув- 
ствуетъ, что успЪваетъ безъ труда и цфль его достигнута. Труд- 
ность продолжается только на первой ступени, но если онъ вЪритъ 
въ законъ, столь же непоколебимый въ своемъ дЪйствіи, какъ и 
вс остальные законы природы, и если онъ настойчиво продол- 
жаетъ свои усилія, онъ долженъ добиться -успЪха; и сознаніе этого 
факта можетъ сохранить въ немъ бодрость и вру въ себя. Такимъ 
образомъ, человкъ средняго уровня можетъ работать надъ собой, 
убЪждаясь съ радостью, что онъ успфшно сопротивляется натис- 
камъ низшей природы и что послЬдняя теряетъ свою власть надъ 
нимъ по мЪрЪ того, какъ онъ изгоняетъ изъ своего ментальнаго тБла 
всъ частицы, способныя отвъчать на ея вибраціи. Такимъ путемъ 
составъ ментальнаго тфла все боле усовершенствуется, въ него 
вводятся наиболЪе тонкія составныя части четырехъ низшихъ под- 
раздЪленій ментальной сферы, пока она не пріобрЪтетъ той сіяющей 
и прекрасной формы, которой отличается тЪло. 

У духовно развитаго человЪка всф болЪе грубыя соединенія 
уже удалены изъ него, такъ что чувственные объекты не нахо- 
дять болфе ни въ немъ, ни въ астральномъ тТЪлЛЪ, тЪсно 
связанномъ съ нимъ, соотвЪтствующихъ матеріаловъ, способ- 
ныхъ сочувственно вибрировать въ отвЪтъ на ихъ вибраціи. 
ТЬло это состоитъ изъ тончайшихъ соединеній, входящихъ въ 
составъ четырехъ подраздЬленій низшаго ментальнаго міра 
съ большимъ преобладашемъ матеріаловъ третьяго и четвер- 
таго подраздЪленій, боле совершеннаго по своему составу, 
чЪмъ второе и первое подраздЪленія; благодаря этому оно 
дЪлается отзывчивымъ на высшія интеллектуальныя проявленія, на 
тонкія вибраціи, идущія отъ воплощенной въ искусств Красоты, 
на вс чистыя колебанія высшихъ эмоцій. Такое ментальное тБло 
даетъ возможность „Мыслителю“, облеченному въ него, проявляться 
гораздо полнЪе во всфхъ трехъ мірахъ; благодаря тому, что оно 
организовано изъ матеріаловъ, присущихъ какъ ментальному, такъ и 
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астральному и физическому мірамъ, поле доступныхъ ему вибрацій 
сильно расширяется, и достигающія до него воздЪйствія изъ болфе 
высокой міровой области формуютъ его въ боле благородную и 
тонкую организацію. Такое тло становится постепенно совершен- 
нымъ орудемъ дФятельности въ низшей ментальной сфер%+ и от-- 
вЪчаєтъ легко на каждый импульсъ, исходящій отъ „Мыслителя“. 
Ясное пониманіе природы ментальнаго тБла измЪнило бы во мно- 
гомъ современное воспитаніе, и сдЪлало бы его лучшимъ помощ- 
никомъ для „Мыслителя“. Общія свойства „тЬла мысли“ зависятъ 
отъ прошлыхъ жизней „Мыслителя“ на землЪ, какъ это выяснится 
при изученіи перевоплощенія и кармы. Ментальное тЪло органи- 
зуется въ ментальной сфер, и матеріалы, изъ которыхъ оно 
строится, зависятъ отъ тЬхъ качествъ, которыя „Мыслитель“ ско- 
пилъ, какъ результатъ своихъ прошедшихъ опытовъ, внутри себя. 
Все, что можетъ сдфлать воспитан!е,—это доставлять такіе сти- 
мулы, которые могли бы содЪйствовать росту уже имфющихся 
полезныхъ свойствъ, а съ другой стороны—искорененію тЪхъ 
свойствъ, которыя нежелательны. Развитіе врожденныхъ свойствъ, 
а не загромождене ума массой фактовъ-—вотъ цфль истиннаго вос- 
питанія; отношеніе къ памяти, какъ къ отдъльной способности, 
неправильно потому, что память зависитъ отъ вниманія, т. е. отъ 
постояннаго сосредоточенія мысли на изучаемомъ предметЪ и отъ 
естественнаго сродства между предметомъ и умомъ. Если предметъ 
нравится, другими словами, если умъ имфетъ склонность къ нему, 
въ памяти не будетъ недостатка, предполагая что и необходимое 
вниманіе будетъ приложено. Поэтому воспитаніе должно вырабаты- 
вать привычку сосредоточенія, постояннаго вниманія и напра- 
вляться согласно врожденнымъ способностямъ воспитанника. 
Перейдемъ теперь къ подраздфленямъ ментальной сферы, 
которыя мы назвали „безъ формы“, къ той области, которая есть 
истинная родина человЪка во все время его перевоплощеній, въ 
которой онъ родится какъ дфтская душа, какъ младенецъ Его, 
какъ зачатокъ индивидуальности, когда начинается его чисто чело- 
вфческая эволюція. Внфшня очертанія Есо или „Мыслителя“ 
имЪютъ овальную форму; вотъ почему Е. П. Блаватская говоритъ 
о высшемъ ментальномъ тЪл%, которое сохраняется на протяженіи 
всъхъ воплощеній, какъ объ „аурическомъ яйцф“. Составленное 
изъ матерій трехъ высшихъ подраздЪленій ментальной сферы, оно 
чрезвычайно прозрачно н нъжно и представляетъ собою оболочку, 


*) См. главы УП и УШ о Перевоплощенін. 
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отличающуюся необычайной тонкостью даже и при своемъ возник- 
новеніи; по мЪрЪф же своего развитія, оно принимаетъ сіяющій 
видъ не земной красоты, что вызвало назван!е „СвЪтозарнаго“ *). 
Что такое „Мыслитель“? Это— Божественное Я, какъ уже сказано, 
ограниченное и индивидуализированное этой оболочкой, матеріалы 
для которой извлечены изъ высшихъ подраздЪленій ментальной 
сферы **). Эта матерія, обволакивающая лучъ Божественннаго Я, 
живой лучъ Единаго Свфта и Единой Жизни вселенной, отдфляетъ 
этотъ лучъ отъ его Источника, заключаетъ его внутри тончайшей 
оболочки изъ своей субстанцін и такимъ образомъ дЪлаетъ его 
„индивидуальностью“. 

Самая жизнь есть жизнь Логоса, но всф силы: этой жизни 
остаются скрытыми, непроявленными; все здЪсь въ возможности, 
въ зачаткЪ, такъ же какъ дерево скрыто внутри микроскопической 
зародышевой точки въ зерн+. Это зерно опускается въ почву чело- 
вЪческой жизни, чтобы его скрытыя силы пришли въ состояніе 
дЪятельности подъ вліяніемъ свЪта радости и дождя слезъ, и 
чтобы питалось оно тЪми соками, которые нами зовутся испыта- 
ніями, до тЬхъ поръ, пока зародышъ не разрастется въ могучее 
дерево, образъ и подобе зачавшаго его Господа. ЧеловЪческая 
эволющя есть эволющя „Мыслителя“; онъ облекается въ тЪла въ 
низшей ментальной, въ астральной и въ физической сферахъ; из- 
нашиваетъ ихъ въ продолженіе земной, астральной и низшей мен- 
тальной жизни, сбрасывая ихъ послЪдовательно на каждой ступени 
жизненнаго цикла, когда онъ переходитъ изъ одного міра въ другой, 
но все время сохраняетъ внутри себя плоды, которые онъ собралъ 
при помощи этихъ тълъ въ каждомъ изъ трехъ міровъ. ВначалЪ 
такой же безсознательный,. какъ младенецъ въ своемъ земномъ 
тЬлЪЬ, онъ дремалъ изъ жизни въ жизнь, пока испытанія, воздЪй- 
ствовавшія на него извнф, не разбудили къ дятельности н%- 
которыя изъ его скрытыхъ силъ; постепенно онъ принималъ все 
болЪфе и болће участія въ устроеніи своей жизни, пока, достигнувъ 
зрЪлаго возраста, не взялъ свою жизнь въ собственныя руки и 
не принялъ на себя все увеличивающуюся отвЪтственность за 
будущую свою судьбу. 

Ростъ пребывающаго тфла (согрѕ саџѕа1), который вмЪстЬ съ 
божественнымъ сознашемъ образуетъ „Мыслителя“, чрезвычайно 
медлененъ. Его техннческое назване— „тЪло причинности“, потому 
что онъ собираеть внутри себя результаты всЬхъ пережитыхъ 


*) Это и есть Аороесійев Нео-Платоннковъ и „духовное тЬло* Ап. Павла. 
*) Высшее Я, дЪйствующее У1епудпошауакозВа. 
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опытовъ, а эти послЪдніе дЪйствуютъ какъ причины, созидающія 
будущія жизни. Только одно это тфло и сохраняется среди осталь- 
ныхъ тЬлъ человЪка, которыя дйствуютъ какъ проводники 
въ теченіе различныхъ воплощеній; ментальное, астральное и физи- 
ческое тБла строятся снова для каждой новой жизни; по мЪрЪ 
того, какъ каждсе изъ нихъ умираетъ, оно передаетъ всю жатву 
жизни слЬдующему за нимъ тЬлу, и такимъ образомъ всЪ резуль- 
таты жизни скопляются подъ конецъ въ одномъ пребывающемъ 
„ТЪлЬ причинностн“. Когда „Мыслитель“ возвращается въ новое 
воплощеніе, онъ высылаетъ свои силы, создавшіяся изъ всего пере- 
житаго опыта, послЪдовательно въ ментальный, астральный и физи- 
ческій міры и облекается въ одно тЪло за другимъ, соотвЪтственно 
своимъ проявленіямъ въ прошломъ. Ростъ самого „тла причин- 
ности“, какъ сказано, весьма медленный, ибо оно можетъ вибри- 
ровать только въ отвЪтъ на воздЪйствія, которыя въ состояніи 
выражаться лишь въ тончайшсй субстанціи, изъ какой оно само 
состоитъ, вплетая ихъ такимъ образомъ въ самую ткань своего 
существа. Поэтому страсти, которыя играютъ такую большую роль 
на раннихъ ступеняхъ человЪческой эволюціи, не могутъ непосред- 
ственно вліять на его ростъ. „Мыслитель“ можетъ перерабатывать въ 
себ только тъ опыты, которые могутъ быть воспроизведены въ ви- 
браціяхъ „тВла причинности“, и послЬднія должны принадлежать къ 
ментальной области и быть или высоко интеллектуальными, или вы- 
соко-нравственными по своему характеру, иначе тонкая субстанція 
этого т$ла не въ состояніи отвЪтно вибрировать на нихъ. Не трудно, 
размышляя надъ этимъ, убЪдиться, до чего мало можетъ обыкно- 
венный человЪкъ—въ своей обыденной жизни —дать матеріаловъ, 
пригодныхъ для роста своего высшаго тфла; отсюда и медленность 
эволюціи и малые успЪхи человфчества. Когда „Мыслитель“ вно- 
ситъ многое изъ себя самого въ каждую послфдовательную жизнь, 
тогда эволюція человЪка подвигается быстро. Упорство въ дур- 
ныхъ жизненныхъ путяхъ дЪйствуетъ косвенно на „тЬло причин- 
ности“ и дБлаетъ болЪе вреда, чЪмъ простое замедленіе роста; 
слишкомъ продолжительное упорство вызываетъ даже неспособ- 
ность отвЪчать на вибраціи, создаваемыя противоположными доб- 
рыми началами, и такимъ образомъ происходнтъ продолжительная 
остановка роста даже и послЪ того, какъ человЪкъ отказался отъ 
зла. Чтобы непосредственно вредить „тълу причинности“, требуется 
зло высокоинтеллектуальнаго н утонченнаго вида, то „духовное 
зло“, которое упоминается въ различныхъ Писаніяхъ міровыхъ 
религій. Это бываетъ, къ счастью, очень рЪдко, такъ же рЪдко, какъ 
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и духовное добро, и встръчается лишь среди высоко развитыхъ 
душъ, сл5дуютъ ли онф по правому, или по лЪвому Пути. Правый 
путь тотъ, который ведетъ къ божественной зрЪлости, къ ступени 
адепта, посвятившаго себя служенію міра. ЛВвый путь тотъ, ко- 
торый тоже ведетъ къ ступени адепта, но такого, который раз- 
рушаетъ плоды эволюціи и стремится къ личнымъ эгоистическимъ 
цЬлямъ. Иногда оба пути носятъ названіе БЪлаго и Чернаго. 
Обитель „Мыслителя“, ВЪчнаго ЧеловЪка, находится въ пя- 
томъ низшемъ подраздфлени ментальной сферы. Большая часть 
человЪчества находится здЪсь, едва-едва пробужденная, все еще 
въ період младенчества. „Мыслитель“ развиваетъ свое сознан!е 
медленно, по мЪр%Ъ того, какъ его энергія, дЪйствуя въ низшихъ 
мірахъ, собираетъ тамъ разнообразный опытъ, который онъ вби- 
раетъ въ себя, чтобы возвратиться къ „Мыслителю“ нагружен- 
нымъ драгоцфнной жертвой жизни. Этотъ Вљчный Человњкь, ии- 
дивидуализированное Божественное Я, является дЪйствующимъ 
лицомъ въ каждомъ тЬлЬ, въ которое онъ облеченъ; его-то на- 
личность и даетъ это чувство „Я“ одинаково и тЬлу, и душ%, ту 
самость, которая, будучи самосознательна, обманчиво отождест- 
‚ вляетъ себя съ той изъ оболочекъ, въ которой она дЪйствуетъ 
наиболЪе энергично. Для чувственнаго человЪка его Я сливается 
съ физическимъ тЪломъ и съ природой желаній; изъ нихъ извле- 
каетъ онъ свои радости и мыслитъ себя и ихъ какъ одно, ибо 
вся его жизнь въ нихъ. Для ученаго его Я заключено въ разум%, 
потому что изъ его дфятельности вытекаютъ всъ радости ученаго, 
и въ немъ сосредоточена вся его жизнь. Только немногіе могутъ 
подняться до абстрактныхъ высотъ духовной философіи и почув- 
ствовать ВЪчнаго ЧеловЪка какъ свое истинное „Я“; немногіе 
обладаютъ памятью, способной охватить всф прошлыя жизни, и 
надеждами, которыя въ состояніи объять вс будущя рожден. 
Физіологи говорятъ намъ, что, если мы обрЪжемъ палецъ, 
мы чувствуемъ боль вовсе не тамъ, гдЪ показалась кровь —въ 
дЬйствительности мы чувствуемъ ее въ мозгу, и лишь помощью 
воображенія передается она на мЪсто порза; ощущене боли въ 
лальцњ, говорятъ они, лишь иллюзія; оно прилагается воображе- 
кіємъ къ точкЪ соприкосновенія съ предметомъ, причинившимъ 
поврежденіе; точно такъ же и человЪкъ съ отрЪзаннымъ членомъ 
почувствуетъ боль въ этомъ членЪ, или, вЪрн%е, въ пространствЪ, 
которое было занято ампутированнымъ членомъ. Подобно этому 
и единое „Я“, Внутренній ЧеловЪкъ, чувствуя боль и наслажденіе 
въ точкахъ соприкосновенія окружающихъ его оболочекъ съ 
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визшнимъ міромъ, начинаетъ принимать оболочку за себя самого, 
не сознавая, что это чувство—иллюзія, что онъ-—единое дЪйству- 
ющее лицо во всфхъ тЬлахъ своихъ. 

Теперь мы будемъ изслЪдовать—въ этомъ освЪщеиіи —отно- 
шеня между высшимъ и низшимъ разумомъ и воздЪйствія обо- 
ихъ на мозгъ. Мапаѕ, Разумъ, Мыслитель—единъ и представляеть 
собою „Я“ въ „тЬлЬ причинности“; онъ—источникъ неисчисли- 
мыхъ энергій, вибрацій безконечнаго разнообразія. Онъ высы- 
лаетъ эти вибраціи, излучая ихъ во всЪ стороны изъ себя. Наи- 
болЪе тонкія и нъжныя изъ нихъ находятъ свое выражене въ 
„ТЬлЪ причинности“, которое одно лишь достаточно тонко, что- 
`бы отвфчать на нихъ; они-то и образуютъ то, что мы называемъ 
Чистымъ Разумомъ, мысль котораго абстрактна, а методы позна- 
ванія коренятся въ интуищи; самая природа его есть знаше, и 
онъ узнаетъ истину сразу, какъ сродную съ собой. Менфе тонкія 
вибраціи переходятъ наружу, привлекая матерію низшей менталь- 
ной области, и эти вибраціи являются тъмъ, что намъ извЪстно 
какъ низшій Мапаѕ или малый разумъ, иными словами—болЪе 
грубыя энергіи высшаго разума, выраженныя въ боле плотной 
матеріи; эти-то вибраціи мы и называемъ интеллектомъ, въ кото- 
рый входятъ: сужденіе, умозаключеніе, воображеніе, сопоставленіе 
и др. умственныя способности; онъ создаетъ конкретныя мысли 
и методъ его есть логика; онъ доказываетъ, разсуждаетъ, дЪлаетъ 
выводы. Его вибраціи, дЪйствуя посредствомъ астральной мате- 
ріи на эфирный мозгъ, а отсюда на плотный физическій мозгъ, 
вызываютъ въ послфднемъ вибраціи, которыя являются тяжелыми 
и медленными воспроизведеніями вибраціи разума—тяжелыми и 
медленными потому, что ихъ энергія теряетъ много изъ своей 
быстроты, передвигая частицы болфе тяжелой матеріи. Это ослаб- 
леніе отвЪта, когда вибрація начинается въ разрфженной средъ 
и затЬмъ переходитъ въ болфе плотную, извЪфстно всфмъ, изуча- 
ющимъ физику. Ударьте въ колоколъ на воздух, и онъ будетъ 
звучать ясно, и тотъ же звукъ, произведенный въ сред, напол- 
ненной водородомъ, дастъ самый слабый результатъ. Такъ же 
слабо реагируетъ мозгъ въ отвфтъ на быстрыя и тонкія вибраціи 
мысли; тЬмъ не менфе это все, что большинство людей знаетъ, 
какъ свое „сознаніе“. 

Огромная важность дЪятельности этого „сознанія“ состоитъ 
въ томъ, что оно—существенный проводникъ, посредствомъ кото- 
раго „Мыслитель“ можетъ собирать необходимый для своего роста 
опытъ. Пока оно подчинено страстямъ, оно дфйствуетъ безпоря- 
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дочно и „Мыслитель“ остается безъ пищи и, слЪдовательно, оста- 
навливается въ своемъ развитіи; пока оно занято всецЪло умствен- 
ными дфятельностями, касающимися внЪшняго міра, оно можетъ 
разбудить лишь низшія силы „Мыслителя“, и только, когда по- 
слЬдній становится способнымъ запечатлфть въ сознаніи истинную 
цЬль своей жизни, тогда начинается наиболфе цфнная работа со- 
биранія всего, что можетъ разбудить и напитать его высшія силы. . 
По мрЪ того, какъ „Мыслитель“ развивается, онъ все болфе со- 
знаетъ присущя ему силы и работу своихъ энергій въ низшихъ 
мірахъ, а также и тБла, которыми эти энергіи окружили его. Подъ 
конецъ онъ начинаетъ пробовать свое вліяніе надъ ними, руко- 
водствуясь для направленія своей воли памятью прошлаго; эти 
его воздЪйствія мы называемъ „сознашемъ“, когда дЪло касается 
нравственности, и вспышками „интуищи“, когда онЪ просвЪтляютъ 
интеллектъ. Если эти воздЪйствія настолько постоянны, что ста- 
новятся нормальными, мы называемъ ихъ совокупность „геніемъ“. 
Высшая эволюція „Мыслителя“ отлнчается все болфе растущимъ 
его контролемъ надъ низшими проводниками сознанія, увеличива- 
ющейся отзывчивостью послфднихъ на его вліянія и растущимъ 
содЪйствіемъ ихъ въ пользу ускоренія его роста. Т, кто желали 
бы сознательно помогать своей эволюціи, могутъ достигнуть этого 
посредствомъ тщательной культуры своихъ мыслей и своего нрав- 
ственнаго характера, посредствомъ выдержанныхъ и хорошо на- 
правленныхъ усилій. Привычка къ спокойной, выдержанной и по- 
слЪдовательной мысли, направленной къ сверхличнымъ предме- 
тамъ, привычка медитащи и серьезнаго изученія, развиваютъ „тЪло 
мысли“ и дЪлаетъ его болЬе совершеннымъ орудемъ; усилія раз- 
вивать абстрактное мышлен!е также полезны, ибо они поднимаютъ 
низшій умъ (Мараѕ) къ высшему и вводятъ въ него наиболћЪе 
тонкіе матеріалы низшей ментальной сферы. Въ этихъ и другихъ 
аналогичныхь случаяхь всъ могуть дфятельно содЬйствовать 
своей высшей эволюціи, такъ какъ каждый шагъ впередъ уско- 
ряетъ послЬдующее движене. Никакое усиліе, даже самое слабое, 
не теряется, но сопровождается соотвЪтствующими послдствіями, 
и каждое новое пережнваніе складывается въ сокровищницу „тБла 
причинности“ для будущаго примЪненія. Такимъ образомъ, эво- 
люція сознанія, какъ бы она ни была медленна и полна остано- 
вокъ, все же двигается постоянно впередъ, и божественная 
жизнь, непрестанно раскрывающаяся внутри каждой души, мед- 
ленно подчнняетъ себЪ все существующее. 
Перев. Е. П. 
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Какъ достигнуть познаня сверхчувственныхъ 
міровъ. 


Д-ра Р. Штейнера. . 


ГлАВА У *). 


Когда человЪкъ развиваетъ свои чувства, мысли и настрое- 
нія такъ, какъ описано въ главахъ о „Подготовленіи“, „Просвът- 
леніи“ и „Посвященіи“, онъ вызываетъ въ своей душЪ и въ своемъ 
духЪ перемЪны такъ же, какъ природа вызывала перемЪны въ его 
физическомъ тЪлЪ. До этого душа и духъ его представляли изъ 
себя еще не организованныя массы. Ясновидящій воспринимаетъ 
ихъ, какъ взаимно проникающіе, спиральные туманные вихри, 
окрашенные по большей части въ красноватые и красновато-ко- 
ричневые, а также въ красновато-желтые, слабо-свЪтящіеся тона; 
по `мЪрЪ развитія, они начинаютъ свЪтиться желтовато-зелеными 
и зеленовато-голубыми оттЪнками и обнаруживаютъ правильное 
строеніе. ЧеловЪкъ достигаетъ такой правильности строенія и свя- 
занныхъ съ нею высшихъ познавательныхъ способностей тогда, когда 
онъ вносить въ свои чувства, мысли и настроенія такой же поря- 
докъ, какой природа вноситъ въ его тЬлесныя приспособленія, 
дающія ему возможность видфть, слышать, переваривать пищу, 
дышать, говорить и пр. Также „ученикъ“ научается постепенно ды- 
шать, видфть и т. д. душою и слышать, говорить и проявляться 
духомъ. 

ЗдЪсь будутъ приведены нЪсколько практическихъ указаній, 
относящихся до внутренняго воспитанія, которымъ каждый стре- 
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мящійся къ духовности можетъ слЬдовать съ успЬхомъ даже и 
безъ личнаго руководства. 

Прежде всего слфдуетъ стремиться къ особенному развитію 
терпљнія. Каждый порывъ нетерпЪнія дйствуетъ парализую- 
щимъ и даже убивающимъ образомъ на дремлющія въ человЪкЪ 
высшія способности. Нельзя требовать чтобы немедленно откры- 
лись неизмЪримые горизонты высшихъ переживаній; при непоб+- 
жденномъ нетерпЪніи, они обыкновенно и не раскрываются. До- 
вольство даже небольшимъ успЪхомъ и спокойствіе и хладнокро- 
ве должны все болЪе овладфвать душою. Совершенно естественно, 
что ученикъ нетерпфливо ожидаетъ результатовъ, и все же онъ 
долженъ знать, что не достигнетъ ничего, пока не побфдитъ не- 
терпЬніе. Безполезно бороться съ этимъ чувствомъ обыкновен- 
нымъ путемъ, ибо въ этомъ случаЪ оно только уснлится, и уче- 
никъ будетъ тЪшить себя мыслью, что уничтожилъ его, тогда какъ 
оно лишь спустилось въ глубины души. 

Лишь тогда можно достигнуть нЪкотораго успфха, когда 
отдашь себя опредфленной мысли и усвоишь ее въ совершенств$. 
Вотъ эта мысль: „я долженъ все дфлать для своего душевнаго и 
духовнаго развитія, но я буду совершенно спокойно ожидать, 
пока высшая сила найдетъ меня достойнымъ просвтл+нія“... Если 
эта мысль станетъ настолько могущественной, что занечатлЪется 
въ основ характера человка, тогда онъ на правильномъ пути. 
Тогда это основное свойство отразится даже и на внЬшнемъ 
видь человфка. Взглядъ его сдБлается спокойнымъ, движенія 
увЪренными, ршеня опредфленными, и все, что называется нерв- 
ностью, покинетъ человЪка вполн%. 

Съ вида незначительныя правила могутъ имЪть при этомъ 
большое значене. Напримфръ, кто-нибудь нанесъ намъ обиду. 
Пока мы находились вн оккультнаго воспитанія, мы обращали 
наше чувство противъ обидчика. Раздраженіе вспыхивало внутри 
насъ. Но „ученикомъ“, при такихъ обстоятельствахъ, овладфваетъ 
сльдующая мысль: „нанесенная мнЪ обида не измЪняетъ моей 
цЪны“, и съ полнымъ спокойствіемъ и хладнокровіемъ онъ пред- 
приметъ то, что нужно противъ обидчика, не допуская чувства 
раздраженія. ДЪло не въ томъ, чтобы сносить безотвЪтно каждую 
обиду, но въ томъ, чтобы отвЪчать на обиду такъ же спокойно, 
какъ если бы обида была причиняема другому лицу, за котораго 
имЪешь право заступиться. 

Нужно постоянно им%Ъть въ виду, что оккультное ученичество 
заключается не во внЪшнихъ грубыхъ проявленіяхъ, а въ тЬхъ 
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тонкихъ, невидимыхъ превращеніяхъ чувствъ и мыслей, которыя 
совершаются внутри челов+ка. 

ТерпЪніе дЪйствуеть притягнвающимъ образомъ на сокро- 
вища высшаго знанія, нетерпніе — отталкивающимъ. Въ поспш- 
ности и тревогЬ нельзя ничего достигнуть въ высшихъ областяхъ 
бытія. Прежде всего должны умолкнуть желаніе и вождњленіе, 
эти свойства души отпугиваютъ высшія знанія. Какъ бы ни было 
драгоцфнно всякое высшее познаніе, не нужно требовать, чтобы 
оно являлось по нашему желанію. Если вы стремитесь къ нему 
ради себя самихъ, вы никогда не достигнете его. Необходимо, 
чтобы въ самой глубинЪ души ученикъ оставался правдивымъ отно- 
сительно самого себя. Не нужно ни въ чемъ обманывать себя, нужно 
видЪть себя въ истинномъ свЪтЪ и смотрфть въ лицо своимъ 
собственнымъ ошибкамъ, слабостямъ и недочетамъ съ внутреннею 
справедливостью. Въ моментъ, когда ученикъ оправдываетъ себя 
въ какой-либо изъ своихъ слабостей, онъ кладетъ себЪ камень 
на пути, ведущемъ вверхъ. Такіе камни можно устранить только 
черезъ разоблаченіе самого себя. Есть только один способь отдЪ- 
латься отъ своихъ ошибокъ и слабостей и этоть способъ—вЪрно 
познать ихъ. И 

Многое дремлетъ въ человЪческой душ%Ъ н можетъ быть про- 
буждено. Даже и разсудокъ и разумъ свой человЬкъ можетъ 
усовершенствовать, если онъ спокойно и безстрастно выясняетъ 
себЪ, почему онъ слабъ въ томъ или другомъ отношени. Такое 
самопознаніе, правда, очень трудно, потому что соблазнъ само- 
обмана неизмфримо великъ. Пріучаясь правдиво относиться къ 
самому себЪ, человъкъ открываетъ себЪ дверь къ высшему вЪ- 
дънью. Всякое любопытство должно исчезнуть у ученика. Онъ 
долженъ, насколько возможно, отвыкнуть отъ вопросовъ о вещахъ, 
которыя онъ желалъ бы узнать для одного удовлетвореня своей 
любознательности. Онъ долженъ спрашивать лишь о томъ, что 
можетъ послужить для его совершенствованія. Но при этомъ не 
должна никоимъ образомъ пострадать его любовь къ высшему 
знанію. Онъ долженъ буквально съ благоговЪніемъ прислуши- 
ваться къ тому, что его ведетъ къ этому знанію. 

Въ особенности необходимо для оккультнаго развитія воспи- 
таніе жизни желаній. Совсфмъ не надо убивать въ себЪ желанія, 
ибо все, чего мы намфрены достигнуть, мы должны и желать. И 
желаніе всегда будетъ исполнено, когда за нимъ стоить извфстная 
сила, которая исходитъ изъ ёгљрнаго сознанія. „Не надо желать 
въ той области, вЪрнымъ пониманіемъ которой еще не овладВлъ“ — 
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вотъ одно изъ золотыхъ правилъ для ученика. Мудрый учится 
сначала познавать законы міра, а затЬмъ его желаня превраща- 
ются въ силы, которыя и переходятъ въ осуществленіе. 

Приведемъ примфръ. ВЪроятно, многіе желаютъ узнать соб- 
ственными усиліями что-либо о своей жизни до рожденія. Такое 
желаніе совершенно безцфльно пока не усвоено познанше законовъ 
всей человъческой эволющи, и при томъ съ самой тонкой и со- 
кровенной ея стороны. Но когда онъ дЪйствительно прюбрЪлъ 
это познаніе, тогда уже онъ можетъ итти дальше, и тогда его 
облагороженное и просвфтленное желаніе будетъ служить ему 
только на помощь. Никакой личный мотивъ не долженъ стоять 
передъ ученикомъ; лишь развивая въ себЪ чистую радость позна- 
ванія, ученикъ научится желать такъ, что выполненіе будетъ 
естественнымъ послЪдствіемъ его желанія. 


* + 
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Когда я прихожу въ состояніе гнЪва или раздраженія, я строю 
передъ своимъ душевнымъ міромъ стЪну, которая не допускаетъ 
приближения ко мнЪ силъ, способныхъ развить мое душевное зрфніе. 
НапримЪръ, если меня раздражаетъ какой-либо человЪкъ, я не 
могу вЪрно понять его душевныхъ (астральныхъ) проявленій до 
тЬхъ поръ, пока я еще способенъ раздражаться. Вся душевная 
жизнь скрывается отъ меня моимъ раздраженіемъ. Однако, не 
надо воображать, что немедленно по прекращеніи способности раз- 
дражаться начнутъ появляться предо мной и душевныя (астраль- 
ныя) явленія. Для этого необходимо, чтобы предварительно раз- 
вился душевный органъ зрЪня. Но основан!е такого органа зрЬнія 
есть уже у всякаго человЪка. Онъ остается бездЪятельнымъ, пока 
человЪкъ способенъ гнЪваться. Но и пробуждается онъ не тотчасъ 
же, какъ только преодолЪвается гнЪвливость. Нужно продолжать 
терпЪливо работать для полнаго искорененія этого чувства, и тогда 
придетъ день, и человЪкъ замЪтитъ, что душевное зрЪніе его раз- 
вивается. Конечно, для этого слЪдуетъ подо не одну только 
гнЪвливость. 

Многіе теряютъ терпЬніе или начинаютъ сомн$ваться, потому 
что въ продолженіе ряда лЪтъ преодолЬвали нЪкоторыя свои ду- 
шевныя свойства, а ясновидящими все же не сдЪлались. Это зна- 
чить, что они, развивъ нЬкоторыя свойства, другія заглушили въ 
себЪ. Даръ ясновидЪнія наступаетъ только тогда, когда будутъ 
подавлены гсљ свойства, которыя не позволяютъ появиться дре- 
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млющимъ душевнымъ способностямъ. НесомнЪнно, что зачатки 
ясновидЪнія наступаютъ и ранфе, но это такіе нЪжные ростки, 
которые легко могутъ завянуть, если не продолжать заботливо 
ухаживать за ними. 

Къ качествамъ, которыя необходимо преодолЪть наравнЪ съ 
гн5вомъ и раздражительностью, принадлежатъ: робость, суевъріе, 
склонность къ предразсудкамъ, тщеславие и честолюбіе, любопыт- 
ство и излишняя сообщительность, различіе людей по обществен- 
ному положеню, полу, племени и т. д. Въ наше время трудно 
понять, что преодол+ніе такихъ свойствъ можетъ имфть что-либо 
общее съ развитіемъ высшихъ способностей. Но каждый эзотерикъ 
знаетъ, что успъхъ зависитъ гораздо боле отъ перечисленныхъ 
качествъ, чЪмъ отъ развитія интеллекта или отъ искусственныхъ 
упражнений. Но и здЪсь необходимо соблюденіе истинной м$ры, и 
не нужно думать, что необходима безумная смЪлость, когда тре- 
буется спокойное безстрашіе, или что совсЪмъ не слЬдуетъ помнить 
о различіяхъ между людьми, потому что надо побЪдить предраз- 
судки относительно общественныхъ, племенныхъ и другихъ осо- 
бенностей. Даже и въ обыденномъ смыслЪ не трудно убЪдиться, 
что страхъ передъ явленіемъ можетъ только мЪшать его ясному 
обсужденію, а племенные или соціальные предразсудки закрываютъ 
передъ нами чужую человЪческую душу. Эти обыкновенныя свой- 
ства ученикъ долженъ довести въ себЪ до величайшей тонкости 
и остроты. 

Камень на путь оккультнаго воспитанія бросаетъ человЪку 
также все, что онъ говоритъ, не выяснивъ себЪ предварительно 
содержанія своихъ словъ. При этомъ надо принять во вниманіе 
нЪчто, что объяснить можно только примъромъ: когда кто-нибудь 
мнЪ говорить нЪчто и я готовлюсь къ возраженію, я долженъ 
стремиться гораздо болЪе сообразоваться съ мнЪніемъ, чувствомъ 
и даже предразсудкомъ другихъ, чЪмъ съ своими собственными 
мыслями относительно обсуждаемой вещи. Благодаря этому по- 
является тонкое развите такта, которое необходимо для ученика. 
Онъ долженъ передъ разговоромъ знать, насколько для другого 
имЪетъ значеніе, если онъ свое собственное мнЪніе противопоста- 
витъ его мнЪнйо. Но это не значитъ, что слфдуетъ воздерживаться 
отъ собственнаго мнЪня; слЪфдуетъ только какъ можно глубже 
прислушиваться къ своему собесфднику и сообразно его мыслямъ 
строить свое возражеше. Каждый разъ, въ этомъ случа%, у ученика 
возникаетъ опредфленная мысль, которая должна окрфпнуть въ 
немъ до степени черты характера. 
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Вотъ эта мысль: „не въ томъ дфло, что я думаю иначе, чфмъ 
другой, но въ томъ, чтобы этотъ другой нашелъ истину изъ 
своего собственнаго содержанія, если я внесу туда нЪчто свое“. 
Подобныя мысли вносятъ въ характеръ и въ образъ дЪйётвій 
ученика кротость, которая представляетъ главное средство для 
всякаго оккультнаго развитія. Жесткое настроеніе удаляетъ отъ 
ученика то, что пробуждаетъ внутреннее зрЪн!е; кротость, на- 
оборотъ, устраняетъ всЪ препятствія и открываетъ внутренне 
органы. 

ВскорЪ вмстЬ съ кротостью разовьется въ душ другая 
черта: спокойное вниманіе ко всъмъ тонкостямъ душевной жнзни 
окружающихъ людей при полномъ молчаніи собственныхъ душев- 
ныхъ движеній. И если ученикъ этого достигъ, тогда душевныя 
движенія окружающихъ начинають дйствовать на него такимъ 
образомъ, что его собственная душа растетъ и въ тоже время 
расчленяется, сходно съ тЬмъ, какъ растеніе развЪфтвляется подъ 
вліяніемъ солнечнаго свЪта. Кротость и молчаніе личнаго „я“ въ 
истинномъ терпЬнін открываетъ душъ душевный міръ, духу 
область духовную. „Пребывайте въ поко и уравновъшенности, 
закройте чувства для всего, что они доводили до васъ ран%е 
вступленія въ ученичество, приведите къ тишинЪ всъ мысли, ко- 
торыя, подобно приливу и отливу, постоянно смЪнялись въ васъ, 
будьте тихи и безмолвны внутри себя и ожидайте въ терпЪніи; 
тогда высшіе міры начнутъ развивать ваше внутреннее зрЪніе и 
вашъ духовный слухъ. Не слЪдуетъ ожидать, что тотчасъ же 
можно и видЪть и слышать - въ высшихъ міракъ; это возможно 
не ран%е, чёмъ закончится развитіе внутреннихъ органовъ чувствъ. 
Настойчиво охраняя внутри себя тишину и равнов%сіе, не прини- 
майтесь за обычныя ежедневныя дла, не проникнувшись глубоко 
сознашемъ: „то, что должно случиться со мной, произойдеть не- 
сомнфнно, когда я достаточно созрЪю для того“. И не пытайтесь 
по личному произволу получить что бы то ни было отъ высшихъ 
силъ. Это—указаня, которыя каждый ученикъ получаетъ отъ 
своего учителя въ началЪ пути. СлЪдуя имъ, онъ совершен- 
ствуется; если же онъ имъ не слдуетъ, вся его работа будетъ 
напрасна. И тяжелы они только для тЬхъ, кто лишенъ терпня 
и настойчивости. НЪтъ другихъ препятствій, кромЪ тЪхъ, которыя 
каждый длаетъ самъ для себя на пути и которыя каждый можетъ 
устранить, если дЪйствительно захочетъ. 

Это необходимо помнить, ибо многіе создаютъ себЪ совер- 
шенно невЪрное представленіе о трудностяхъ тайнаго пути. 
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Въ извЪстномъ смыслЪ, легче пройти первыя ступени этого 
пути, чмъ безъ поддержки оккультнаго обученія справляться со 
сложными затрудненями ежедневной жизни. Слфдуетъ еще им%ть 
въ виду, что здфсь сообщаются лишь вещи, не сопровождающіяся 
никакого рода опасностями ни для тзлеснаго, ни для душевнаго 
здоровья. Есть и другіе пути, которые ведутъ къ цфли быстр%е, 
но о нихъ нельзя говорить открыто, потому что они могутъ имЪть 
извЪстное воздЪйствіе, которое можетъ потребовать немедленнаго 
вмЬшательства опытнаго эзотерика и во всякомъ случа его по- 
стояннаго наблюденія. Но такъ какъ нфчто, касающееся такихъ 
путей, все же дЪлается достояніемъ гласности, то нужно особенно 
серьезно предостеречь всЪхъ, кто пожелалъ бы вступить на одинъ 
изъ нихъ безъ лнчнаго руководительства. По причинамъ, понят- 
нымъ только однимъ посвященнымъ, эти пути ннкогда не могутъ 
быть раскрыты въ ихъ истинномъ видЪ. Отрывки же, появляю- 
щіеся то здЪсь, то тамъ, не могутъ повести ни къ чему доброму, 
а лишь къ гибели здоровья, счастья и душевнаго міра. Кто не 
желаетъ отдать себя въ распоряжеше темнымъ силамъ, объ истин- 
ной сущности и происхождении которыхъ онъ ничего не можетъ 
знать, тотъ пусть избЪгаеть заниматься такими вещами. 

Можно прибавить еще кое-что объ обстановкЪ, въ которой 
должны предприниматься упражненія ученика; потому что и это 
имЂВетъ нЬкоторое значеніе, хотя не для всЪхъ одинаковое. Кто 
дЪлаетъ ихъ въ атмосферЪ, наполненной эгоистическими интере- 
сами, въ родЪ современной борьбы за существованіе, тотъ долженъ 
знать, что эти иняересы не останутся безъ вліянія на развитіе 
его душевныхъ органовъ. Хотя внутренніе законы, по которымъ 
строятся эти органы, такъ устойчивы, что вліяніе это не можетъ 
быть значительнымъ; какъ лилія, хотя и въ несоотвЪтствующей 
обстановкЪ, не можеть обратиться въ репейникъ, такъ развива- 
ющіеся внутренне глаза не могутъ превратиться въ нЪчто иное, 
даже когда окружающая среда полна эгоистическими интересами 
современныхъ городовъ. Но, несомнфнно, упражненя ученика 
будуть успЪшнЪе, если онъ окружитъ себя тихимъ миромъ и 
здоровой прелестью природы. 

Въ особенно благопріятныхъ условіяхъ находится тотъ, кто 
можетъ вести свое оккультное обученіе исключительно среди 
зеленаго растительнаго міра или въ освЪщенныхъ солнцемъ 
горахъ среди свфжей простоты природы. Такая среда развиваетъ 
внутренніе органы въ такой гармоніи, которая не достижима въ 
современныхъ городахъ. НЪсколько лучше, чЪмъ у истаго горо- 
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жанина, обстоитъ дфло и у того, кому хотя бы во время дЪтства 
приходилось дышать сосновымъ воздухомъ и наблюдать нравы 
лъсныхь животныхъ и насъкомыхъ. Но пусть никто изъ живу- 
щихъ въ город не забываеть давать, какъ здоровую пищу, 
своимъ находящимся въ образованіи внутреннимъ органамъ 
вдохновенныя учешя великихъ учителей человЪчества. 

Чей глазъ не можеть каждую весну день за днемъ наблю- 
дать, какъ покрываются лса своей зеленой одеждой, тотъ дол- 
женъ за это давать своему сердцу возвышенныя ученія Евангелія 
отъ Іоанна, Фомы Кемпійскаго, Бхагаватъ-Гиты. Многіе пути ведутъ 
къ вершин$ разумЪнія, и эзотерикъ многое можетъ сказать про 
эти пути, чтб непосвященному покажется чудеснымъ. 

Напримъръ, можно быть уже далеко на оккультномъ пути; 
можно находиться почти наканунЪ раскрытія внутреннихъ орга- 
новъ, недостаетъ только толчка; предположимъ, что ученикъ по- 
падаетъ на корабль; передъ нимъ развернулась великая даль 
океана, то спокойная, то волнующаяся, и вотъ, подъ вліяніемъ 
сильныхъ переживаній, повязка внезапно спадаетъ, и онъ сразу 
дБлается внутренно зрячимъ. Для другого, настолько же подго- 
товленнаго, повязка падаетъ благодаря сильному удару судьбы. 
На человЪка, не вступившаго на путь, подобный же ударъ про- 
извелъ бы парализующее вліяніе, подавляющее всякую энергію, 
для ученика онъ будетъ началомъ просвЪтленія. Третій ожидаетъ 
въ терпЪніи въ течеше многнхъ лЪтъ, не видя замЪтнаго результата. 
И вдругъ, во время спокойнаго пребыванія въ тихой комнатЪ, 
свЪтъ загорается вокругъ него, стЪны исчезаютъ, дЪлаются про- 
зрачными, и новый міръ простирается передъ его открывшимся 
зрЪніемъ и начинаетъ звучать для его открывшагося духовнаго 
слуха. 

О томъ, каково должно быть отношеніе ученика къ внЬшнему 
міру, будетъ сказано въ слЬдующей глав%. 


Пер. В. Лалетинъ. 
(Продолженіе слъдуетъ). 


Психизмъ и духовность *). 


А. Везэвнтъ. 


Психизмъ и духовность постоянно смЪшиваютъ, и это смЪ- 
шеніе приводить ко многимъ ошибкамъ и нежелательнымъ по- 
слЪдствіямъ. Сегодняшнюю лекцію я начну съ опредЪленія каж- 
даго изъ этихъ двухъ явленій, такъ чтобы возможно яснЪе объ- 
яснить ихъ и провести между ними рфзкую демаркаціонную линію. 
Прежде чЪмъ выбирать то или другое, надо ясно понять, въ чемъ 
явленіе состоитъ, ибо если человЪкъ, желающій развить въ себЪ 
духовность, употребляетъ средства, годныя для развитія психиче- 
скихъ силъ, то послЪдуетъ разочарованіе, а можетъ быть и опа- 
сность; съ другой стороны, если человЪкъ, стремящійся къ пси- 
хизму, съ этой цфлью принимается за методы, раскрывающе 
духовность, онъ также обреченъ на разочарованіе, хотя на раз- 
очарованіе и временное, потому что если великій психикъ далеко 
не всегда человЪкъ духовный, то духовно-развитой человЪкъ всегда 
психикъ. Вс силы природы подчиняются духу; когда въ чело- 
вк раскрылась духовность, то въ низшемъ мфЪ все передъ 


нимъ открывается и все повинуется его воль. Въ этомъ смыслф. 


человЪкъ, ндущій по пути духовности и стремящійся къ психизму, 
въ конц концовъ не будетъ разочарованъ, но самое это стрем- 
леніе на духовномъ пути будетъ дЪйствовать какъ барьеръ. Сей- 
часъ укажу, какъ н въ какомъ смыслЪ развите психизма можетъ 
задержать духовность. 


*) Лекція, читаниая въ ЛондонЪ лЪтомъ 1907 г. 
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Для разъясненія начну съ двухъ краткихъ опредБленй. Что 
такое духовность? Духовность есть пониманіе Единаго, пониманіе 
что существуетъ только одна жизнь подт. покровомъ тысячи 
формъ. Что такое психизмъ? Психизмъ есть проявлеше сознанія 
посредствомъ организованной матеріи. 

Мы слишкомъ часто слова „психичный“, „психикъ“, „пси- 
хизмъ* употребляемъ совершенно неправильно и ограничиваемъ 
ихъ смыслъ. Мы обыкновенно ихъ употребляемъ въ случаяхъ не- 
обыкновенныхъ проявленій сознанія, тогда какъ онф выражаютъ 
въ сущности всякое внЪшнее проявленіе н во всфхъ сферахъ бытія— 
въ физической, астральной, ментальной и духовной. Въ какомъ бы 
мірБ, посредствомъ какой бы матер!и сознаніе ни дйствовало, 
но разъ оно для своего проявленія пользуется матеріей, то имЪются 
налицо явленія психизма, и такъ и сл$дуетъ ихъ называть. Если 
вы не запомните это точное и правильное опред%леніе, то вы 
легко впадете въ грубыя ошибки и будете разсматривать это 
явленіе астральнаго и ментальнаго міровъ какъ нЬчто отличное отъ 
проявленій въ физическомъ мфЪ. Раньше чЪмъ понять проявле- 
нія въ астральной и ментальной сферахъ, надо хорошо разобраться 
въ проявленіяхъ въ физической сферЪ. Если вы будете разсма- 
тривать, какъ нЪчто отличное другъ отъ друга, однородныя явле- 
нія, различныя лишь по степени и яркости своего проявленія, за- 
висимо отъ тонкости употребленной матеріи, если вы попытаетесь 
ихъ разъединить, то вы всегда будете смотрЪть на психизмъ, т. е. 
на проявленіе сознанія въ астральной и ментальной сферахъ, не- 
правильно и не мудро. Но если вы поймете, что сознаніе едино, 
что его проявленіе въ каждой сферЪ обусловлено матеріей этой 
сферы, что, единое по существу, оно лишь разнится въ степени 
своего проявленія, сообразно силЪ сопротивленія матери данной 
сферы, то вы не будете преувеличенно относиться къ тому, что 
обыкновенно называется психизмомъ. Вы не будете относиться къ 
нему нелЪпо-враждебно, потому что вы будете знать, что, отри- 
цая психизмъ, вы тъмъ самымъ отрицаете всякое проявленіе со- 
знанія—нелЬпость, которую мало кто дФлаетъ, ибо если счнтать 
проявленія разума въ мфрЪ физическомъ прекрасной вещью, ко- 
торую слЪдуетъ поддерживать и развивать, то по аналогіи ло- 
гично признать, что проявленіе того же сознанія въ такой 
астральной и ментальной матеріяхъ совершенно равноцфнно. 
НелЪпо утверждать необходимость развивать сознаніе въ мірЬ 
физическомъ и считать это же самое развитіе сознанія въ дру- 
гихъ мрахъ опаснымъ. Психизмъ вездЪ однороденъ, и въ каждой 
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сфер онъ имфетъ свои законы развит я; странно восторгаться 
дЪятельностью сознанія въ низшей сферЪ, а въ высшей считать ее 
чуть ли не дьявольскимъ навожденемъ. 

Психизму отводятъ область чего-то таинственнаго, чудеснаго 
и страшнаго, забывая, что въ природ н$тъ ничего ненормаль- 
наго, есть только явленя боле извЪстныя н мене извЪстныя, 
болЪе или еще недостаточно провъренныя. Психологія обнимаетъ 
собою совокупность всЪхъ психическихъ, всёхъ душевныхъ про- 
явленій человЪка, не исключая никакой изъ дЪятельностей со- 
знанія, и она совершенно права, ибо проявляетъ ли себя сознаше 
въ областн мышленія, въ области ощущеній или иныхъ воспрія- 
тій, сознаніе все то же, различно лишь его проявленіе. НЪтъ ни- 
какой существенной разницы, напримъръ, между рЪчью и теле- 
патіей. Въ томъ и другомъ случаяхъ мы имЪетъ дЪло съ общешемъ 
ума съ умомъ. Будетъ ли слово выговорено, написано или прямо 
переслано другому уму, оно все то же, различны лишь методы 
передачи. 

Представители матеріалистической науки прошлаго в$ка счи- 
тали мысль результатомъ извЪстнаго рода вибрацій въ извЪстнаго 
рода матери. Во Франціи, въ Англін, въ Германи былъ написанъ 
рядъ сочиненій въ доказательство того, что мысль есть только 
продуктъ нервной матеріи. Въ настоящее время уже найдется мало 
ученыхъ, готовыхъ отстаивать это положеніе; если такіе и есть, 
то это представители старой школы, пережитки. Большинство 
современныхъ ученыхъ допускаетъ, что нельзя проявленія разума 
исключительно разсматривать какъ результатъ вибрацій физиче- 
скаго мозга, что надо пойти нЪсколько дальше при объясненіи 
тфхъ состояній сознаній, которыя нынЪ наукой изучаются. Во вся- 
комъ случа%, мысль не есть продуктъ матери. Это признаніе уже 
важный научный фактъ, но Теософія идетъ дальше: она говоритъ, 
что мыслящій аппаратъ есть продуктъ мысли, т. е. антитезисъ 
прежняго мнЪнія; это положеніе важно понять, чтобы проявленіе 
сознанія въ матеріи было ясно. Біологія признаетъ, что функція 
предшествуетъ органу: это признанное уже наукой положеніе. 
Признано, что упражненіе какой-нибудь функціи постепенно со- 
здаетъ соотвЪтствующій органъ. Изученіе простЪйшихъ организ- 
мовъ это доказало. Признано также, что когда упражненіе функ- 
цім создало органъ въ его наипростЪйшей форм%, то дЪятельность 
его постепенно совершенствуетъ. Все это положенія строго науч- 
пыя, и нъкоторые ученые, несомнЪнно, уже признаютъ, что мозгъ 
взрослаго человЪка въ большой степени продуктъ работы мысли 
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въ юности, по крайней мЪрЪ, въ извЪстной степени. Ученые при- 
знаютъ, что мозговой аппаратъ совершенствуется при напряжен- 
ной дБятельности мысли. Чтобы лучше мыслить надо напряженно . 
думать. Чфмъ напряженнфе мы будемъ думать, тЪмъ больше 
наше орудіе мысли будетъ совершенствоваться. 

Здсь мы все еще на научной почв%; дальше пока еще наука 
ве идетъ. Теософія же говоритъ, что наше сознаніе, работающее 
въ сферЪ высшей той, на которой работаетъ его орудіе, создаетъ 
этоть механизмъ. Конкретно это слБдующее: физическій мозгъ 
строится съ астральной сферы; дЪйствуя въ боле тонкой астраль- 
ной матеріи, сознаніе постепенно создаетъ въ развивающемся ре- 
бенкЬ мозгъ (въ границахъ его кармы). Таковъ общ законъ 
здоровой эволюціи. Каждое наше тЪло—физическое, астральное, 
ментальное, духовное— всегда строится сознаніемъ въ сферЬ выс- 
шей, но эти высшія сферы не далекіе міры, а близкіе, всегда 
около насъ существующіе и какъ бы насъ проникающіе міры; 
они въ томъ же смысл иные, какъ твердыя, жидкія и газообраз- 
ныя тБла разнятся другъ отъ друга. Переходъ въ иные міры есть 
переходъ въ другое состояніе, а не въ какія-нибудь простран- 
ствевныя сферы. Е. П. Блаватская сказала, что наше сознаніе 
работаетъ въ сферЪ астральной. Если вы на одну минуту при- 
задумаетесь, вы согласитесь, что вы не работаете посредствомъ 
физяческаго сознанія буквально. Что мы знаемъ о работЪ нашего 
созванія въ клфточкахъ и тканяхъ нашего тЬла? Въ сущности 
ничего, разв5 только въ болфзни. Только тогда, когда твло наше 
разстроено, его физюлогическая работа доходитъ до нашего со- 
знашя. Въ нормальномъ состояніи кровообращеніе, работа асси- 
миляціи нашихъ мускуловъ и нервовъ, жизнь нашихъ клЪточекъ, 
предохранительная дЪятельность нБкоторыхъ живыхъ клЪточекъ, 
такъ - называемыхъ „поглотителей“ *)—вся эта огромная работа 
совершается безъ нашего вдома и безъ нашего сознательнаго 
участія. Ова доходитъ до сознанія совершеннаго человЪка, Сверх- 
человЪка, но до нашего несовершеннаго сознанія она не доходитъ; 
мы еще не достаточно интенсивно и полно живемъ, чтобы быть 
въ состояніи вынести наше сознаніе во всей своей полнотВ и 
охватить имъ всЪ его виды дфятельности. Мы въ состояніи вы- 
нести лишь очень небольшую часть его; намъ приходиться отка- 
заться отъ сознанія, поддерживающаго наше физическое тЪло, и 
сосредоточиться въ высшемъ мір; мы пользуемся нервнымъ ме- 


*) Они поглощаютъ вредные микробы. 
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ханизмомъ какъ аппаратомъ мышленя. Этотъ законъ дЪйствуетъ 
всюду. Если вы хотите организовать и перестроить свое астраль- 
ное тБло, то вы должны дфйствовать отъ ментальнаго плана. 
Раньше чфмъ вы будете въ состояніи организовать свое астраль- 
ное тЪло (какъ нЪкогда астральное организовало физическое), вы 
должны сосредоточенной и. правильной работой мысли сильно 
развить свое сознане. Вотъ почему такъ важно размышлене: 
безъ творческой силы мысли мы не можемъ организовать тЬло 
астральное, т. е. то, что насъ приводитъ въ непосредственное со- 
прикосновене съ міромъ, ближайшимъ къ нашему физическому. 

Предположимъ, что мы признали, что наше сознаніе, рабо- 
тающее въ физическомъ мозгу, въ томъ орудіи, надъ которымъ 
мы имфемъ полнЪйшій контроль, постоянно соприкасается съ 
внЪшнимъ міромъ, свободно пользуясь мозгомъ, какъ своимъ ору- 
діемъ, и въ то же время постоянно изъ высшихъ міровъ прино- 
сить впечатлЬня, которыя оно болЪе или менфе совершенно пе- 
редаетъ въ физическій міръ. Остановимся на не совсфмъ обыден- 
номъ мышлени, на той работ сознаня, которая происходитъ въ 
боле тонкой части мозга, въ эфирной его матери. Творческія 
силы искусства и воображенія пользуются боле всего эфирной 
частью мозга для своей работы и затфмъ уже воздфйствуютъ на 
низшую, болфе грубую матерію плотнаго мозга. Мысль же изъ 
сознанія пробЪгаетъ черезъ всЪ оболочки, пока находитъ въ мозгу 
свое ясное выражене. Но разв нЪтъ много такихъ умственныхъ 
впечатлЪній, которыя не ясны и не опредЪленны, а между тъмъ 
они производятъ глубокій и опредъленный слЪдъ въ душ? Та- 
кихъ впечатлЪній много, и они доходятъ до насъ разными путями. 
Самоё важное понять слБдующее: такъ какъ съ нами постоянно 
соприкасаются окружающее насъ астральный и ментальный міры, 
то они постоянно производятъ измЪненія въ нашемъ сознаніи. 
Если бы наше астральное тЪло было такъ же хорошо организовано, 
какъ наше тБло физическое, то данныя впечатлЪнія были бы не 
менЪе ясныя и опредфленныя, чЪмъ физическія. И если бы наше 
ментальное тЬло было бы хорошо организовано, то впечатлЪнія 
ментальной или небесной сферы были бы также опредфленны и 
ясны, какъ и физическія. Но на настоящей ступени эволюціи 
астральное и ментальное тЪла еще плохо организованы, получен- 
ныя отъ нихъ впечатлЬнія неопредфленны и туманны; это тЪ впе- 
чатлЪнія, что обыкновенно обозначаютъ словомъ „психическія“. 
Всякое общество психическихъ изслфдованй обыкновенно изу- 
чаетъ не обыденные процессы мышленія, а необыкновенные; все 
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то, чему оно даетъ столько странныхъ названій, есть работа со- 
знаня въ тЬхъ оболочкахъ, которыхъ оно еще не въ состояніи 
контролировать, которыя имъ еще не вполн% организованы. Мед- 
ленно и постепенно онф организуются: астральное тЪло посред- 
ствомъ напряженной работы мысли, ментальное — посредствомъ 
работы чистаго разума. Вы замЪтьте, что нормальная эволющя 
всегда совершается во всей природЪ сверху внизъ. Но возможна 
работа и снизу вверхъ. Развитіе астральнаго тБла можно стиму- 
лировать и въ физической сферЪ, но это совершается насчетъ 
высшей эволюціи; причина естественна. ВсЪ центры низшихъ 
чувствъ находятся въ астральномъ тЬлЪ. Мы знаемъ, что послЪ 
смерти желанія человЪка остаются тЬ же, что владфли имъ при 
жизни. Извстно, что во снф наши желанія тВ же, что мы испы- 
тываемъ въ состояніи бодрствующемъ. Центры всЪхъ нашихъ пси- 
хическихъ силъ находятся въ астральномъ тВлЪ, и если вы сильно 
напряжете физическія чувства, вы достигнете извЪстныхъ резуль- 
татовъ въ астральной сфер, но это результаты нездоровые, а 
безпорядочные, идущіе противъ закона эволюціи, потому что вы 
здЪфсь дЪйствуете снизу вверхъ. Эти два пути (развитіе сверху 
внизъ и развитіе снизу вверхъ) носятъ въ Инди опредфленныя 
названія: это—Раджа Іога или Царственная Іога и Хата Іога или 
Искусственная Іога. Хата Іога пользуется физическими средствами 
и даетъ физическіе результаты. Такъ, извЪстными методами на- 
прягается зрніе физическаго глаза и достигается нЪчто въ родЪ 
начала ясновидЪнія. Смотръніе въ кристаллы есть одно изъ та- 
кихъ средствъ. Эти методы дфйствуютъ не на астральные, а на 
физическіе центры, и оттого они не могутъ давать большихъ ре- 
зультатовъ. Происходитъ просто нЪкоторое расширеніе физиче- 
скаго зрЪнія, а не раскрытіе настоящаго астральнаго зрЪнія, ко- 
торое создается подъ вліяніемъ ментальнаго тВла, какъ физиче- 
скіе органы были созданы воздЪйствіемъ астральнаго тБла. Центръ 
астральнаго зрЬнія будетъ находиться въ ментальномъ тЪлЪ, а 
не въ астральномъ, только его органъ въ астральномъ тЪлБ. Ме- 
тодъ Раджа Іога, Царственной Іога, всегда методъ мышленія; онъ 
требуетъ глубокаго сосредоточеннаго размышленія и созерцанія; 
такимъ совершенно естественнымъ, здоровымъ и нормальнымъ 
путемъ развивается зрЪніе астральное, точно такъ какъ явилось 
у насъ зрЪніе въ мрЪ физическомъ. И если вы поймете, что со- 
знаніе наше единое, что оно строитъ себЪ тЪла для того, чтобы 
черезъ нихъ боле ясно проявиться, что мы должны стать вла- 
дыками, а не рабами матеріи, пользуясь каждымъ органомъ ма- 
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теріи для познанія того міра, къ которому эта матерія принадле- 
жить, не давая себя ослфплять матерей въ теченіе нашего длин- 
наго процесса восхожденія, то вы увидите, что такое естественное 
развитіе астральныхъ силъ неизбЪжно въ теченіе эволюціи, и луч- 
шее, что вы можете сдБлать для ускоренія его, это—слфдовать 
по тЬмъ линіямъ, которыя начертала сама природа. Постепенно 
каждое человфческое существо разовьетъ способность такъ же сво- 
бодно пользоваться астральнымъ своимъ тЪломъ, какъ оно теперь 
владБетъ физическимъ, но при пониманіи этого процесса мы мо- 
жемъ его ускорить. Для этого естъ много путей и много правилъ 
и указанй. Ихъ можно вс свести къ двумъ основнымъ условіямъ: 
къ ясной и напряженной работъ мысли, къ дисциплинф тЬхъ 
тЬлъ, которыя подлежатъ развитію, и къ дисциплин тВла, стоя- 
щаго ниже ихъ въ эволюціи. Таковы два основныхъ закона 
для безопасной эволюціи психическихъ силъ, т. е. работы сознанія 
въ сферахъ астральной и ментальной. ТЪла требуютъ извЪстной 
дисциплины, такъ какъ для работы сознанія въ высшихъ сферахъ, 
для построенія новыхъ органовъ долженъ быть извфстный под- 
боръ матеріала изъ всЪхъ безчисленныхъ комбинацій природы. 
Совершенно такъ же, какъ пьяница эксцессами разстраиваетъ свою 
нервную систему и, вводя грубые и слишкомъ активные элементы, 
вредитъ своей физической оболочк%, и точно также всякая порча 
физическаго аппарата (пьянство, обжорство, половые эксцессы) вре- 
дитъ физической нашей оболочкЪ, какъ орудію сознанія; если 
мы хотимъ пользоваться полнымъ и совершеннымъ сознаніемъ, 
то мы должны дисциплинировать, воспитывать и строить свое 
тЬло сознательно и съ полнымъ пониманіемъ дла; то же самое 
врно и относительно высшихъ сферъ. При организаціи боле 
тонкой матеріи астральной и ментальной сферъ необходимъ извЪ- 
стный режимъ; нельзя при грубомъ физическомъ тЪлЪ мечтать о 
такихъ комбинаціяхъ въ сферахъ астральной и ментальной. ТЪла 
должны соотвЪтствовать другъ другу; при подбор% въ астральной 
и ментальной сферахъ необходимо предварительно такой же под- 
боръ произвести въ сферЪ физической, иначе нечего и мечтать о 
развитіи высшихъ силъ сознаня. При комбинащяхъ грубой мате- 
ріи въ астральномъ мірЬ происходитъ не только задержка, но и 
является эядъ опасностей. ЧЪмъ тоньше составъ астральнаго т$ла, 
тЬмъ безопаснфе путешествіе въ астральномъ мір. Этотъ вопросъ 
необходимо поставить ясно, потому что въ нфкоторыхъ школахъ, 
гдЪъ стремятся только къ развитію астральныхъ силъ, примЪняются 
совершенно иные методы. 
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Въ Инди есть много школъ „лЪваго пути“, гдЪ употребляются 
алкоголь и мясо съ цЬлью достигнуть извфстнаго астральнаго 
состоянія; удается привлечь къ себЪ и временно повелфвать эле- 
ментальными силами низшей астральной сферы. Въ такомъ случа 
человъкъ поступаетъ вполн% сознательно и съ опредфленной цфлью. 
Но среди тЬхъ, что практикуютъ самый высокій родъ черной 
магіи, какъ бы ментальной магіи, соблюдается такой же суровый 
аскетизмъ, какъ въ школахъ, въ которыхъ развиваются высшія 
способности съ благой цфлью. Совершенно невЪрно представленіе 
о братьяхъ съ темной стороны какъ о людяхъ распущенныхъ и 
безнравственныхъ. Напротивъ, ихъ нравы очень строги. Ихъ за- 
блужденія—заблужденія духа, а не заблужденія низшихъ желаній 
и тЬхъ органовъ различныхъ тЬлъ, которые могутъ удовлетво- 
рить ихъ. Ихъ заблужденіе гораздо опасне: это грФхи менталь- 
ныхъ силъ, употребляемыхъ для личныхъ цфлей. Но они прекра- 
сно понимаютъ, что для достиженія ментальныхъ силъ должна 
быть такая же суровая дисциплина, какая установлена въ БЪлой 
ЛожЪ. Строго необходимы какъ опредЪленный режимъ для обо- 
лочекъ, такъ и напряженная работа сознаня. При этихъ усло- 
віяхъ результатъ върный. Нельзя опредълить срокъ для резуль- 
тата; это зависитъ отъ того, съ какой точки человЪкъ начинаетъ 
работу въ данномъ воплощеніи. Законы природы не допускаютъ 
какого-нибудь чудеснаго роста, и если кто-нибудь быстро разви- 
ваетъ свои психическія силы, то это потому, что въ предыдущей 
жизни человЪкъ уже культивировалъ эти силы и онъ продолжаетъ 
обученіе въ высшемъ классЪ, тогда какъ большинство начинаетъ 
сначала. НЪкоторые не могутъ имъть усп$ха еще въ настоящей 
жизни, но они должны помнить, что если они теперь не начнутъ, 
то имъ придется начать въ слЬдующей жизни. Законы природы 
ненарушимы, и природа не знаетъ ни предпочтенія, ни пристрастія. 

Все вышесказанное касается воспитанія, организаціи оболочки, 
т. е. работы, необходимой для развитія психизма. Надо очистить 
н подготовить оболочки для того, чтобы черезъ нихъ могли про- 
явиться психическія способности, т. е. силы сознанія. Вы теперь 
поймете, почему я съ самаго начала подчеркнула, что всЪ проявле- 
нія сознанія тождественны по существу. Когда о комъ-нибудь го- 
ворятъ съ тономъ сожалЪнія: „Онъ психикъ, онъ только ясно- 
видящій“ (какъ будто ясновидфн!е есть минусъ, а не плюсъ), то 
слЬдуетъ спросить: „Готовы ли вы быть послЪдовательнымъ до 
конца“? Въ Инди есть таке послЬдовательные люди, считающіе 
8445$, психическія силы препятствіемъ въ духовной жизни. И въ 
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нзвфстномъ смысл они правы. Духовная жизнь устремляется 
внутрь; вс психичесюя силы иаправляются изнутри и внЪ его. 
Въ обоихъ случаяхъ дЪйствуетъ та же сущность, то же Я чело- 
вЪка; въ первомъ случаЪ оно обращено на себя, во второмъ—на 
вншній міръ. Будутъ ли предметы внЪшняго міра принадлежать 
къ физическому, астральному или ментальному м!рамъ, это совер- 
шенно безразлично; всЪ они принадлежатъ къ объективному со- 
знанію, тому, что есть полная противоположность духовности. 
Но, сознавая это, индусъ послфдователенъ. Онъ говоритъ: „Да, 
силы душевныя, направленныя на вн5шнй міръ, мЬшаютъ духов- 
ной жизни. Мы въ нихъ не нуждаемся и о нихъ не думаемъ. Въ 
исканіи своего высшаго Я мы отказываемся отъ всБхъ предме- 
товъ физическаго міра“. Если вы готовы это сказать, то отверни- 
тесь отъ психизма, но ие преклоняйтесь тогда передъ интеллек- 
туальностью въ физическомъ мір, отклоняя то, что называется 
психизмамъ въ другихъ сферахъ, потому что это совершенно не- 
послдовательно. Если лучше быть слЪпымъ здЪсь, чъмъ зрячимъ— 
индусъ часто такого мнЪнія, потому что слБпота уничтожаетъ всЪ. 
отвлекающіе предметы физическіе—если вы готовы сказать: „Да, 
я предпочитаю быть слБпымъ, чБмъ зрячимъ“, тогда вы имЪете 
право возставать и противъ астральнаго зрЪнія. Но если вы цЪ- 
ните физическое зр%ніе, то почему же не цБните также астральное 
и ментальное зрЪніе, т. е. то зрЪніе, что ступенью выше? Почему 
восхищаться зрБніемъ художника, который видитъ болБе от- 
тЬнковъ, чфмъ вы, и возмущаться зрЬніемъь ясновидящаго, 
который видитъ значительно больше самаго искуснаго худож- 
ника? И то и другое принадлежатъ объективному міру; оба 
они отдаляютъ высшее Я отъ самопознанія и оба стоятъ на со- 
вершенно одинаковомъ уровнЪ. Странно, когда одинъ и тотъ же 
человЪкъ восхищается проявленіемъ сознанія въ физическомъ 
мір и возмущается имъ въ сферахъ высшихъ. Это не послЪдо- 
вательно. 

Обратимся теперь къ „духовности“ и вдумаемся въ значеніе 
этого слова. /Туховность есть глубокое пониманіе Единаго во 
всемъ; это не провозглашеніе, что вс люди братья, это мы всЪ 
можеть сдЪлать. Каждый, кто достигъ извЪстной ступени сознанія, 
непремЪнно признаетъ единство человфчества и скажетъ (вмЪстЬ 
съ христіанскими и такъ-называемыми языческими писателями), 
что Богъ сотворилъ людей изъ одной крови. Это признане един- 
^т=л "зизнается всБми развитыми людьми, но очень немногіе въ 

это убЪжденіе внести въ свою жизнь и дать ему прак- 
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тическое осуществленіе. Для развитія такъ-называемыхъ психиче- 
скихъ силъ очень полезно нЪкоторое удаленіе изъ міра. Для раз- 
витія же духовнаго сознанія это совершенно не нужно. Для боль- 
шинства изъ насъ, за исключеніемъ совершенно особыхъ случаевъ, 
затворничество есть ошибка, ибо міръ есть лучшее мЪсто для 
раскрытія и развитія чувства единства; духовность развивается лучше 
всего среди людей, въ постоянномъ общеніи съ ними. Въ нашемъ 
мір духъ проявляется, какъ любовь и какъ симпатія, и чмъ 
больше мы можемъ любить, чЬмъ больше мы умЪемъ сочувство- 
вать, тЬмъ полне будетъ раскрытіе нашего высшаго Я. Правъ 
быль тотъ христіанинъ первыхъ вЬковъ, который сказалъ, 
что если человЪкъ не можетъ любить брата, котораго вид%Ълъ, 
то какъ же онъ можетъ любить Бога, котораго не видлъ? 
Если полное раскрытіе сознанія есть созерцаніе Единаго, сліяніе 
| съ Богомъ, то путь къ этому раскрытію есть частичное осу- 
| ществлене въ любовномъ участіи, въ сліяніи съ нашими 
братьями, а для этого міръ есть самое подходящее поле дфй- 
ствія. Духъ проявляется въ физическомъ мірЬ какъ любовь, 
какъ самоотреченіе, а также какъ истинное знаніе, ибо духъ 
троиченъ, и знаніе такъ же необходимо,"какъ и любовъ. Все значе- 
ніе любви въ ея объединяющей сил и въ томъ, что она превра- 
щаетъ жертву въ естественный актъ радости. Это вы знаете по 
опыту. ЧЪмъ больше мы когб-нибудь любимъ, тъмъ большее для 
насъ наслажденіе чЪмъ-нибудь поступиться для его счастья. Для 
матери не жертва отказаться для дЪтей отъ какого-нибудь удоволь- 
ствія. Счастье ребенка даетъ большую радость, чфмъ могло бы 
дать данное удовольствіе; радость въ счастьЪ любимаго есть са- 
мая сладкая, теплая и глубокая радость. Эта радость расширяетъ 
сознаніе, и оттого семейная жизнь одна изъ лучшихъ школъ-для 
развитія духовности, ибо въ постоянныхъ жертвахъ семейной 
жизни, вытекающихъ изъ любви и сдЪлавшихся такимъ образомъ 
радостями, высшее Я расширяется и сливается съ окружающими 
воедино. 

Посл семейной жизни жизнь общественная, жизнь общины, 
жизнь народа; это все школы для раскрытія духовнаго сознанія. 
Хорошій гражданинъ чувствуетъ жизнь общины, какъ свою соб- 
ственную жизнь и такимъ образомъ сознаетъ единство съ болЪе 
широкимъ Я, чЪмъ узкій кругъ семейный. ЧеловЪкъ, любящій 
свой народъ, сливается съ болЪе широкимъ Я, чЪмъ извЪстная 
община въ государств. Если вода не увеличивается въ пруду, 
который дфлается больше, то слой воды будетъ все уменьшаться; 
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если, расширяясь, любовь не дфлается боле поверхностной, то 
она дВлается все духовнфе и духовнфе. Любовь теряетъ свою 
живую силу, если, обращенная на дальнихъ, она не умЪетъ лю- 
бить ближнихъ. Но если вы избЪжите этого искушеня и, помня, 
что Духъ не имЪетъ границъ, будете, давая любовь, все больше 
и больше углубляться въ источникъ любви, если вы достаточно 
для этого сильны, тогда любовь къ семь, къ общинЪ, къ госу- 
дарству расширится въ любовь къ человЪчеству, и вы сольетесь 
со всЪми, а не только со своей семьей, своей общиной или своимъ 
народомъ. ВсЪ эти частныя любви—наши учителя, чтобы привести 
насъ къ боле широкой любви къ человЪку. Но не думайте, что- 
бы можно было достичь большаго, миновавъ меньшее; дурной 
мужъ, дурной гражданинъ, дурной патріотъ никогда не будетъ 
настоящимъ образомъ любить человфчество. ЧеловЪкъ долженъ 
сперва выучить азбуку, тогда онъ сможетъ читать и книгу любви. 
Онъ долженъ сперва научиться складывать буквы, а потомъ уже 
произносить слова. ТЪмъ не мене, всБ эти ступени ведутъ къ 
духовной жизни и готовятъ человЪка къ полному осуществлению 
духовности. И если вы дЪйствительно хотите развить въ себЪ ду- 
ховность, то культивируйте ее тВмъ, что встрЪчайте съ любовью 
и сочувствіемъ ближайшихъ вамъ людей въ повседневной жизни. 
И не только тЬхъ, кого вы любите, но и тЬхъ, кто вамъ не сим- 
патиченъ; не только тъхъ, кто васъ любитъ, но и тЬхъ, кто васъ 
не любитъ. Помните, что вы должны разбить стЪны, стЪны обо- 
лочекъ, отдфляющихъ` васъ отъ вашихъ ближнихъ въ окружаю- 
щихъ васъ мірахъ, и что это разбитіе стЪнъ есть часть вашего 
воспитанія въ духовной жизни. Только тогда, когда стфна рушится 
за стБной и преграда разбита за преградой, только тогда осуще- 
ствится и проявится свобода духа во всЪхъ сферахъ и во всъхъ 
мірахъ. Духъ всегда свободенъ въ своей природЪ и своей соб- 
ственной жизни, но, окованный стБнками своей оболочки, онъ 
долженъ научиться сперва проникать черезъ нихъ, и только тогда 
онъ пойметъ и осуществитъ общественную свободу, которая при- 
надлежитъ ему по праву рожденя. Пока вы себя чувствуете от- 
дЪльно отъ другихъ, пока вамъ еще не доступно пониманіе един- 
ства, пока вы говорите „мое“, ‘до тЪхъ поръ вы еще не знаете, 
что такое духовность. Стремленіе къ индивидуальному обладанію 
чфмъ бы то ни было не только физическимъ, но и нравственнымъ 
и ментальнымъ, не вульгарная гордость физическимъ богатствомъ, 
но нравственная и умственная гордость; все, что противопоста- 
вляетъ „я“ „вамъ“ и не понимаетъ, что я и вы—единое, все это 
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идетъ въ разрЪзъ съ духовной жизнью. Изъ всфхъ уроковъ это 
при практическомъ примЪненіи самый трудный самый трудный 
изъ всЪхъ, когда не только говорится объ единств%, но и дБлается 
усиліе осуществить его. Лучше всего онъ осуществляется при по- 
стоянномъ самоотреченіи на вс5хъ планахъ и при постоянной 
мысли о единствЪ. Если у васъ стремленіе вести духовную жизнь, 
то вы будете стараться быть чистыми. И вы правы, но почему? 
Для того ли, чтобы вамъ быть чистыми въ то время, какъ друзья 
ваши остаются нечистыми? Н%Ътъ! Вы должны быть чистыми для 
того, чтобы было больше чистоты въ мір, чтобы весь міръ сталъ 
чище. Не для себя вы желаете чистоту, а для всъхъ, и больше 
нЪтъ радости для васъ, какъ тогда, когда ваша чистота подни- 
маетъ изъ тины кого-нибудь, кто упалъ и кого топчетъ міръ. Вы 
хотите быть мудрыми. И вы правы, по моему. Для того ли, что- 
бы, смотря сверху внизъ на темнаго человЪка, сказать: „Я мудр%е 
тебя“, какъ чистый человЪкъ можетъ сказать: „Я болЪе святъ, 
чЬмъ ты“? НЪтъ, только для того, чтобы собранная вами мудрость 
озарила темныхъ и сдЪлалась ихъ, а не только вашей мудростью. 
Иначе эта мудрость не будутъ духовной; духовность не знаетъ 
„моего“ и „твоего“, она знаетъ только Единую Жизнь, проявляю- 
щуюся въ миллюнахъ формъ. 

Мы не смЪемъ себя называть еще духовными, пока мы не 
достигли этой точки, а достигнуть ее значитъ сдЪлаться Христомъ. 
Если, смотря на низшее и самое гадкое, темное и ужасное, мы мо- 
жемъ сказать: „Это я въ такой-то оболочкЪ“, и сказать это съ 
чувствомъ радости, зная, что если двое (чистый и нечистый) единое, 
то никто не совершенъ, а оба поднимаются надъ уровнемъ самымъ 
низкимъ, то мы совершаемъ истинное искуплеиіе, истинную ра- 
боту Христа, ибо „рождене Христово“ въ васъ означаетъ готов- 
ность сбросить вс стъны разъединенія, и полный „возрастъ Хри- 
стовъ“ означаетъ, что вы совершили сліяніе. 

Большинство изъ насъ стремится къ сліянію съ высшимъ, а 
не съ низшимъ. Мы рады сказать: „Я одно съ Божественнымъ, 
во мнЪ раскрывается Христосъ, я съ Нимъ сливаюсь воедино“. 
Но многіе ли готовы сказать: „Я одно и то же, что послЪдній изъ 
моихъ братьевъ, мы дћЪлимъ съ нимъ одну и ту же божествен- 
ную жизнь“? Вспомните прелестный разсказъ Оливеръ Шрейнеръ, 
въ которомъ такъ ярко выразилась суть недуховной и суть ду- 
ховяой жизни. Въ первомъ случаЪ чистая и безупречная женщина 
въ одеждБ ослЬпительной бЪлизны и въ бфлоснЪжной обуви во- 
шла въ Небесныя врата и пошла по золотымъ улицамъ. Но при 
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вид ея сіяющей одежды ангелы отступили со страхомъ и ска- 
зали: „Смотрите, ея одежда залита кровью и на ея сандаліяхъ 
грязь и кровь“. Съ своего престола Христосъ спросилъ: „Дочь 
моя, почему твоя одежда забрызгана кровью и сандаліи твои окро- 
вавлены“? И она отвЪтила: „Господи, я шла по грязнымъ доро- 
гамъ, и я увидала женщину, упавшую въ грязь, и я перешагнула 
черезъ нее, чтобы сохранить чистоту своихъ сандалій“. Христосъ 
и ангелы исчезли, и женщина упала съ небесъ, и снова она пошла 
по грязнымъ дорогамъ, и снова она очутилась у небесныхъ вратъ, 
и снова пошла по золотымъ улицамъ, но въ этотъ разъ она не 
была одна. Другая` женщина была съ нею, и на одежд обфихъ 
была кровь и сандал обБихъ были въ грязи и крови. Но видЪв- 
ше ихъ ангелы воскликнули: „Посмотрите, какой бЪлизной свер- 
каетъ ихъ одежда! И какъ чисты ихъ ноги“! И Христосъ съ пре- 
стола спросилъ: „Какъ вы пришли сюда въ такой грязной одежд“? 
И женщина отвЪтила: „Я видфла, какъ топтали мою павшую сестру, 
и я нагнулась, чтобы поднять ее, и, поднимая ее, я запачкала свое 
платье, но я привела ее съ собой въ Твое Присутствіе, Господи“! 
И Христосъ улыбнулся и поднялъ ихъ обфихъ и посадилъ рядомъ 
съ собой, и ангелы радостно запфли, ибо раздфленные грЪхъ 
и стыдъ не грязнятъ одежды Духа и не оставляютъ на нихъ 
праха земли. 

Итакъ, если вы хотите вести духовную жизнь, спуститесь 
внизъ такъ же, какъ вы поднимаетесь вверхъ. Чувствуйте свое 
единство съ грЪшникомъ, какъ и со святымъ. Ибо ваша боже- 
ственность въ ДухЪ, который равно пребываетъ во всъхъ человф- 
ческихъ сердцахъ, и разницы нЪтъ въ божественности духа, 
только въ степени его раскрытія и проявленя. Поднимаясь вверхъ 
и желая проявлять духовную жизнь и въ низшемъ мір, мы дол- 
жны поднимать съ собой своихъ братьевъ; тогда мы познаемъ 
радость искупителя и силу жизни, которая спасаетъ, ибо для 
тЬхъ, кого мы называемъ Учителями и Спасителями міра, кому 
покланяемся и служимъ, для нихъ н8тъ разницы: гршникъ 
имъ не менфе дорогъ, ч6мъ святой—н$тъ, иногда дороже, ибо 
состраданіе изливается больше на слабаго, чЪмъ на сильнаго. 

Такова духовная жизнь, такова цфль, которую долженъ по- 
ставить передъ собой каждый, кто хочетъ сдЪлаться духовнымъ. 
Это нЬчто совсъмъ иное, чфмъ быть психикомъ, и смЪшивать 
этого нельзя; одно—раскрыте божественности въ человЪк%, дру- 
гое —очищеніе и организація оболочекъ. И то и другое хорошо и 

~жно, и я кончаю словами, которыми начала: быть психикомъ— 
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не значить еще быть духовнымъ; быть же духовнымъ—это зна- 
читъ обладать всЪми силами неба н земли. Выбирайте каждый 
свой путь, но помните, что при обособленіи ростъ вашихъ силъ 
можетъ задержать раскрытіе вашей духовности, которая есть по- 
ниманіе и осуществленіе Единства, ибо все, что разъединяетъ, 
становится зломъ, въ силу того, что эта сила разъединяющая. 
Всякая сила, которою мы дфлимся, даетъ намъ крылья подни- 
маться; всякая сила, которую мы хранимъ для себя, дфлается 
гирей, которая насъ тянетъ внизъ, къ земл%. 


А. Везѕапі. 


Принимайте каждаго съ чувствомъ родства, какъ родного, какъ 


брата. 
(О. Феофанъ). 


СодЪйствуй счастью брата своего. Главное: не возмущай внутрен- 
ній покой брата. 
(О. Феофанъ). 


О братЪ или не говори, или говори одно хорошее. 
(О. Феофанъ). 


Радуйся съ радующимся и скорбЪй съ скорбящимъ. 
(О. Феофанъ). 


Если есть врагъ, не лишай его любви... Любовь къ врагамъ есть 
самая вЪрная проба любви христіанской. 
(О. Феофанъ). 


(Извлеченіе нзъ сочнненій христіанскихъ подвижннковъ). 
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Теософія и графь П. Н. Топстой. 


(Лекція доктора Р. Штейнера, произнесенная 3 ноября 1904 г. въ Берлин$). 


Жизнь и форма —вотъ два представленія, которыя ведутъ насъ 
черезъ лабиринтъ міровыхъ явленій. Въ тысячахь и тысячахъ 
формъ проявляется жизнь. Она выражается въ безконечномъ раз- 
нообразіи; иначе она не могла бы проявляться внЬшнимъ образомъ 
если бы не облекалась все въ новые и новые образы. Форма есть 
откровеніе жизни; но все окаменфло бы, если бы форма силою 
жизни не возобновлялась и не измЪнялась бы. 

И въ духовной жизни человфка форма постоянно м%Ъняется; 
жизнь вливается и въ этой области въ разнообразныя и все ио- 
выя формы; но форма окаменЪла бы, если бы изъ нея не изли- 
валась постоянно новая жизнь. И мы видимъ, что съ перемЪной 
столЪтій мЪняется и жизнь въ многообразныхъ формахъ и образахъ. 

Одна изъ старЪйшихъ формъ духовной жизни есть Ведант- 
ская культура инлусовъ. За ней слфдуетъ Халдейско-Вавилонская, 
затЬмъ Греко-Римская, затЪмъ культура Среднихъ вЪковъ. 

Характерная черта нашего вЪка—культура формы; это вЪкъ 
формы, вЪкъ, въ которомъ человЪкъ научился изживаться въ 
формЪ. Въ ДарвинЪ мы имфемъ тому блистательный примЪръ. Онъ 
изслЬдовалъ происхождене видовъ, животныхъ и растеній, борьбу 
за существование. Онъ утверждаетъ, что жизнь растеній и живот- 
ныхъ проявляется въ самыхъ разнообразныхъ и мъняющихся фор- 
махъ, но что по его убъжденію изъ начала существовали формы, 
въ которыя Творецъ вдохнулъ жизнь. Все его ученіе иаправлено 
== в шый вилъ, на форму, но самую жизнь онъ при этомъ не 

етъ, на жизнь его вниманіе не устремлено. 


Посмотримъ на наше столътіе въ области искусства. Самое 
выдающееся явлене въ этой области натурализмъ. Боевымъ ло- 
зунгомъ „натурализмъ“ характеризуется наше время. Золя является 
представителемъ этого направленія. Золя описываетъ различныя 
уклоненія человфческой жизни. Натуралисты устремляютъ взоръ 
на то, что выражаютъ собой внЪшнія формы человфческаго бытія 


Современная соціологія имфетъ дЪло съ внфшнимъ устроеніемъ 
жизни. Матеріализмъ не занятъ отдфльными экономическими фор- 
мами жизни съ послЪдствіями общественнаго строенія. Постоянно 
приходится слышать отъ соціологовъ такія рЪчи: „Намъ нЪтъ дЪла 
до этики, до нравственности! Поставьте человЪка въ лучшее поло- 
женіе и онъ самъ измфнитъ свою жизнь“. Въ марксизмЪ ясно вы- 
разилось, что для неимущихъ классовъ экономическія условія 
жизни являются руководящимъ началомъ. При этомъ все устрем- 
лено на внЪшній быть. 


Если мы посмотримъ на величайшаго писателя нашего вре- 
мени —Генриха Ибсена, то мы увидимъ, что его взоръ постоянно 
устремленъ на формы человЪческаго бытія, что проявлене жизни 
въ формахъ приводитъ его положительно въ отчаяніе. Онъ пока- 
зываетъ, какъ современная жизнь, закованная въ формы, вызы- 
ваетъ постоянныя противорЪчія и какъ сама жизнь погибаетъ подъ 
ярмомъ всфхъ существующихъ жизненныхъ формъ. Въ поэмЪ 
„Когда проснутся мертвые“ Ибсенъ стремится представить, какъ 
современемъ человфческому взору предстанетъ жизнь за всЪми 
этими окаменфвшими формами. Въ этомъ заключается идея ибсен- 
скихъ драмъ. Онъ разсматриваетъ культуру формъ Запада; его 
взоръ устремленъ лишь на внфшнюю форму жизни. 


Наша 5-я арійская человфческая раса прошла черезъ испол- 
ненную духа жизнь старо-Ведантской культуры къ воззрЪнію, что 
вся природа одарена душой. У древнихъ грековъ даже философы 
мыслятъ весь міръ, всю вселенную одушевленною, но понять от- 
дЬльную душу они еще не въ состояніи. Кто, знакомясь съ воз- 
зрЪніями среднихъ вЪковъ, изучаетъ философию Джордано Бруно, 
тотъ убЪфждается, что его понятія вращались вокругъ міровой 
жизни. Въ позднЬйшія времена жизнь въ понятіи людей теряется 
все боле въ сложности внЪшнихъ формъ. Но это явленіе не болЪе, 
какъ необходимая ступень развитія. Подобно тому, какъ у расте- 
нія все выливается во внфшнюю форму, такъ же и въ современной 
культурЪ жизнь выливается во внЪшнемъ строЪ. Понять это, какъ 
безусловную необходимость, должиа Теософия. 
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Такимъ образомъ мы имфемъ культуру формъ въ наук%, 
культуру формъ въ натурализмЪ и культуру формъ въ соціологіи. 
Теперь приблизилось время, когда необходимъ поворотъ че- 
ловфческаго духа. Новая, многообъщающая жизнь должна влиться 


въ формы. 

Въ воззрЪніяхъ Толстого на различные человЪческіе типы 
(Войн и мирЪ, АннЪ Карениной, Солдатскихъ разсказахъ, въ Кав- 
казскихъ очеркахъ и т. д.) мы находимъ совершенно другое основ- 
ное настроеніе, другой основной тонъ, чфмъ въ натурализм За- 
пада. Всюду ищетъ Толстой живую душу, упрощеиныя линіи души. 
Ихъ онъ рисуетъ на всевозможныхъ ступеняхъ, въ разнообраз- 
ныхъ формахъ жизни. Что такое жизнь? Вотъ основной вопросъ 
произведеній Толстого. Онъ находитъ возможнымъ понимать жизнь 
тамъ, гдЪ она повидимому переходитъ въ смерть. Каково должно 
быть отношеніе къ жизни матеріалиста, который видитъ съ тяже- 
лымъ страхомъ, какъ завершеніе каждой жизни, явленіе смерти? 
И въ своемъ ·воззрЪніи на смерть Толстой ушелъ далеко впередъ. 


Въ его разсказЪ „Смерть Ивана Ильича“ художественно 
представлено соотвЪтствіе между внутреннею жизнью и выраженіемъ 
различныхъ ея формъ. Онъ изображаетъ человка тяжело больного. 
Онъ изображаетъ, какъ Иванъ Ильичъ въ тЬлесномъ находитъ 
выраженіе душевнаго, какъ душа приводитъ тфло къ болЪзни, 
когда сама она уже больна. Онъ испытуетъ согласіе между жизнью 
и формой, и это выступаетъ въ художественномъ изображеніи. 
Иванъ Ильичъ понимаетъ смерть какъ изліяніе собственной сущ- 
ности въ небытіе. Онъ чувствуетъ переходъ одной .формы жизни 
въ другую. Онъ теряетъ связь съ міромъ. Съ этимъ чувствомъ 
онъ засыпаетъ и переходитъ въ новое бытіе. 


Левъ Толстой истинный искатель жизни, вопроситель загадки 
жизни въ мЪняющихся, разнообразныхъ формахъ. И не могло быть 
иначе: загадка жизни должна быть сосредоточеніемъ всего его 
міровоззрЪнія. Всюду онъ ищетъ охватить смыслъ жизни. Вездъ— 
гдъ онъ выступаетъ, онъ является провозвЪстникомъ новой эпохи 
ЖИЗНИ. 

Во всей его полемик и критикЪ западной культуры мы ви- 
димъ, что онъ представитель новой жизненной культуры. Онъ не 
въ состояніи примириться съ перезрЪлой культурой Запада. Науку, 
религію, искусство, экономически-соціальныя формы Запада—все 
критикуетъ онъ. Во всемъ ищетъ онъ уловить самую жизнь и 

“чь ставитъ онъ всегда впередъ. 
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Вся наука Запада построена на изслЪдованіи формы. ПослЪд- 
няя стоитъ вездЪ на первомъ планъ. Припомнимъ, какъ всЪ из- 
слЬдователи на Запад снова и снова признаются, какъ безпо- 
мощно стоятъ онн передъ загадкой жизни. „Іепогађітиѕ“ Дюбуа 
Раймонда, агностицизмъ отчаялся понять жизнь, разобраться въ 
смыслЬ жизни. 


Левъ Толстой нашелъ истинное начало для обоснованія жизни. 
Онъ говоритъ въ своемъ произведеніи: „Въ чемъ смыслъ жизни“ 
(гл. ХІ): 

„Ложное знаніе нашего времени принимаетъ, что мы знаемъ 
то, чего не можемъ знать, и не знаемъ того, что мы можемъ знать... 
То, что несомнфнно извфстно человЪку — его разумное сознаніе, 
кажется ему непознаваемымъ потому что оно не просто, а то, что 
несомнЪнно непостижимо для него, безграничное и вЪчное веще- 
ство, —то и кажется ему познаваемымъ, потому что оно по отда- 
ленію своему Отъ него кажется ему просто. ВЪФдь это какъ разъ 
наоборотъ“. 

Наука Запада изучаетъ безжизнениую матерію, чтобы познать 
жизнь. Она изслфдуетъ только форму, въ которой жизнь появляется. 
Толстой говоритъ: „Мы должны жить лишь въ себ и тогда мы 
познаемъ җизнь“. Жизнь есть ближайшее, въ чемъ мы пребываемъ. 
Думающіе, что вселенную можно понять, исходя изъ формъ, совсъмъ 
не понимаютъ ея. Понять ее можно лишь тогда, когда постигнешь 
самую суть жизни. И для того, чтобы вЪрно понять форму, нужно 
признать, что она истекаетъ изъ центра жизни. 

Дале мы находимъ въ произведеніи Толстого „Жизнь“ 
(гл. ХІУ) слъдующее: 

„Какъ бы ни были сильны и быстры движенія человфка въ 
бреду, въ сумасшествіи или въ агоніи, въ пьянствЪ, въ порыв 
страсти даже, мы не признаемъ человфка живымъ, не относимся 
къ нему, какъ къ живому человЪку, и признаемъ въ немъ только 
возможность жизни. Но какъ бы слабъ и неподвиженъ ни былъ 
человЪкъ, если мы видимъ, что животная личность его подчинена 
разуму, то мы признаемъ его живымъ и такъ и относимся къ 
нему“. 

Толстой говоритъ въ одномъ изъ своихъ разсужденій по по- 
воду жизни, что внЪшняя форма пріобрЪтаетъ лишь тогда для 
насъ смыслъ, когда мы непосредственно схватываемъ самый ра- 
зумъ, внутреннее, самое существенное въ жизни. Никогда нельзя 
проникнуть въ истинную жизнь, исходя изъ познаванія формы. 


Наоборотъ, исходя изъ жизни, мы можемъ получить вЪрное поня- 
те о формф. 

Толстой спрашиваетъ себя, какъ можемъ мы превратить нашу 
человческую жизнь въ истинную жизнь? НЪкоторые ставятъ 
вопросъ: какъ прійти къ удовлетворенію моей непосредственной 
жизни? Этотъ вопросъ захватываетъ большую глубину, по мнЪнію 
Толстого. На высшей ступени стоящій человЪфкъ тотъ, котораго 
заботитъ общее благо и который думаетъ не только о своей соб- 
ственной внЪшней жизни, но и о томъ, чтобы радость жизни удо- 
влетворялась въ каждомъ отдЪльномъ существЪ. Такой человЪкъ 
вБритъ, что не отдЪльное личное благо должно быть цфлью, а 
благоденствіе всЪхъ людей, взятыхъ вмфстЪ. На самомъ же дЪлЬ 
ни благоденствіе одного, ни благоденствіе многихъ не можетъ 
быть цБлью жизни. 


Чему должны мы подчиниться? Мы должны подчиниться тому, 
что внутри насъ требуетъ блага и счастья. Въ многочисленныхъ 
формахъ жизни это является само собой. Мы должны измЪрять 
внутренне, нравственные идеалы по тому, что возникаетъ свободно 
въ душЪ, что повелЪваетъ Богъ, живущий въ глубинф души. 


Толстой ссылается на христіанство, которое онъ считаетъ 
истиннымъ христіанствомъ. Онъ говоритъ, что мы должны испол- 
ниться тъмъ Богомъ, который въ насъ. Мы не должны изживаться 
въ формахъ, а должны возвращаться къ первоначальному, къ вфч- 
ной жизни, къ божественной жизни въ насъ самихъ: 


„Законъ, который мы познаемъ въ насъ самихъ, какъ законъ 
нашей жизни, есть тотъ самый законъ, по которому совершаются 
всЪ внфшня явленія міра, но съ той разницей, что мы въ себЪ 
познаемъ этотъ законъ, какъ то мы сами должны совершить“. 
(„Жизнь“, Х гл.). 


Если человЪкъ извлекаеть изъ глубины ‘своей души свои 
идеалы, которые Богъ вложилъ въ нее, тогда человЪкъ постигъ 
истинный смыслъ жизни. Это и есть внутренняя праведность, со- 
здаваемая вдохновеніемъ. 


Толстой пробуетъ возстановить то, что онъ называетъ перво- 
бытнымъ христіанствомъ. Христіанскія формы онъ стремится на- 
полнить новою жизнью. При этомъ Толстой не устаетъ снова и 
снова указывать, что жизнь появляется все въ новыхъ формахъ. 
Нужно отойти отъ запутанности искусственнаго міровоззр+нія, отъ 
искусственности общественной жизни. Онъ производитъ строгую 

ззличныхъ культурныхъ формъ Запада, западной науки, 
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которая застыла въ своихъ догматахъ. Ревнители учености на За- 
падЪ показываютъ чисто поповскій духъ догматизма. 

Онъ строго осуждаетъ западныя соціальныя формы и то воз- 
зрЬніе на культуру, которое видитъ высшую жизнь во внЪшнемъ 
благ, хотя бы это благо и распространилось уже не на отдфль- 
ныхъ лицъ, а и на всфхъ. Соціализмъ стремится измфнить однЪ 
лишь внъшнія формы жизни. 

Толстой говоритъ, что исключительная культура формы при- 
вела къ искаженію многія стороны общественной жизни. По этому 
Толстой не даетъ догматическихъ идеаловъ морали; онъ требуетъ 
перестройки человЪческой души. Онъ говоритъ, что именно по- 
тому, что люди потеряли свою душу и промфняли ее на внЪшнія 
формы, именно потому жизнь наполнилась страданіемъ. Люди 
должны будутъ перестроить свою душу. 

Въ этихъ мысляхъ мы имЪемъ зачатки новой жизненной куль- 
туры. Восходящій путь развитя намЪчается въ нихъ. Левъ Тол- 
стой видитъ возможность новаго расцвЪта жизни въ народ%, ко- 
торый еще чуждъ` культурнымъ формамъ Запада, въ народЪ евро- 
пейскаго Востока, въ Славянахъ. Онъ провидитъ будущее. Его 
критика относится ко всей земной эволющи, которая даетъ ука- 
заніе на переходъ формъ и на новую чреватую жизнью зарю чело- 
вЪчества. 

Нужно быть плохимъ теософомъ, чтобы не понять такое 
явленіе, какъ Левъ Толстой. Теософъ долженъ превратить содер- 
жаніе древней мудрости въ свое собственное содержаніе, ибо 
древняя мудрость показываетъ намъ, какъ въ самыхъ разнообраз- 
ныхъ превращеніяхъ снова и снова проявляется одна и та же 
единая жизнь. 

Древиее ученіе мудрости указываетъ и на то, что мы должны 
будить въ себф внутреннюю жизнь, если хотимъ понимать жизнь 
окружающаго насъ міра. Древняя мудрость говоритъ и о томъ, 
что мы должны развиваться для будущаго, что мы стоимъ у исход- 
вой точки новой міровой эры. 

Наши умственныя завоеванія достигли высшаго торжества въ 
культурныхъ формахъ современной Европы. Разумъ выдвигаетъ 
преобладаніе формы во всЪхъ общественныхъ построеніяхъ. Мы 
стоимъ на порогЬ новой эпохи, когда разуму надлежитъ повер- 
нуть по новому пути, который поведетъ человЪка къ перестройкЪ 
внутренней жизни. 

Въ этомъ коренится и смыслъ главнаго положенія теософи- 
ческаго общества относительно всеобщаго человЪческаго братства; 
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оно стремится дать иовую форму всей совокупной человфческой 
жизни. 

Наше время привело къ разсудочной культурЪ. СлЪдующая 
раса введетъ исполненную любви интеллектуальность. Тамъ, гдБ 
способности человфка растворяются въ хаосъ формъ, тамъ те- 
ряется познаніе идеальной жизни. Левъ Толстой, въ своей непо- 
средственности, высказываетъ нфчто подобное, разбирая человЪ- 
ческую жизнь. 

„Но личность не содержитъ въ себЪ разумнаго сознанія. Лич- 
ность есть свойство животнаго н животной части человЪка. Разум- 
ное сознаніе принадлежитъ одному человЪку“. 

Только тогда, когда человЪкъ становится безличнымъ, когда 
внфличная жизнь начинаетъ дЪйствовать въ немъ, тогда онъ пе- 
реходитъ даже среди развивающейся внљшней общественности изъ 
культуры формъ къ культурЬ жизни. Лишь тогда человЪкъ нау- 
чается жить праведно, имфя въ виду будущее, когда онъ отдаетъ 
свои силы вчному, непреходящему. Культура мудрости, культура 
буддхи, должна замЪнить разсудочную культуру. Доказательство 
тому тъ живыя силы, которыя, проявляются въ самой жизни. Мы 
должны признать ихъ и вфрно понять. 

Величіе Толстого въ томъ и состоитъ, что для него идеалы 
заключены не въ матеріальной, внфшней жизни, а истекаютъ изъ 
человЪческой души. 

Истинный теософъ не долженъ оставаться слЬпымъ къ явле- 
ніямъ, въ которыхъ обЪтованіе будущаго; онъ не только не дол- 
женъ отходить отъ жизни, но умЪть примфнять Теософію непо- 
средственно къ живымъ явленіямъ. Какъ Теософія поднимаетъ 
насъ къ высшимъ мірамъ, такъ и мы должны вносить духовное 
въ земную жизнь. И мы должны понимать, что причины земныхъ 
явленій нужно искать въ духовномъ м!рЪ. Теософъ долженъ оста- 
ваться въ жизни, понимать духъ своего времени и сознавать ду- 
ховныя причины, лежащія въ основ$ различныхъ историческихъ 
эпохъ. 

Перев. Е. П. 


Исторія года. 
(Продолженче). 


ГллваА \П°). 


Страстная Пятница. 


Въ промежутокъ между днемъ рождения и погруженіемъ въ 
могилу для божественной части человЪ ческой души настаетъ время 
о.дыха и приготовленія, для матеріальной же ея части — время 
всевозможнаго опыта и усиленной жизни. Это время —- символъ 
всей жизни человЪка въ матери, и ея кульминаціонной точкой 
является то состояніе темноты, которое мы называемъ смертью. 
Состояніе это символизируется въ истори Христа днями, прове- 
денными во мракЪ могилы. 

Въ Страстную Пятницу Чертогъ является ученику мЪстомъ 
глубокаго мрака; на стЪнахъ, черныхъ, какъ ночь, появляются 
очертаня и слова въ летучемъ пламени. Въ темнотЪ раздается 
голосъ: М 

„Эта тьма, освфщаемая летучими вспышками свфта, есть 
вЪрное отраженіе жизни въ матери. Жизнь въ матеріи темна, и 
ея событія такъ же мимолетны, какъ эти летучія очертания свЪта. 
Въ земной жизни нЪтъ ничего неизмЪннаго и нфть въ ней иного 
истиннаго значенія, кромЪ взаимнаго соприкосиовенія между лич- 
ностями и усилія роста. То, что называется событіями и обсто- 
ятельствами и что считается реальнымъ содержаніемъ жизни, въ 
дЬйствительности лишь условія, которыя вызываютъ эти сопри- 
косновенія и дЪлаютъ возможнымъ этотъ ростъ“. 


*) Сы. „ВЪстникь Теософия“ № 5—6, стр. 67. 
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Чертогъ полонъ молчаливыми тЪнями, неподвижными, какъ 
изваянія. Одни лишь глаза полны жизни, они устремлены на летучій 
свЪтъ, вспыхивающій изъ темноты. Это—-состояніе безличной, до- 
стигшей индивидуальности души, заключившей себя въ эту тем- 
ницу матеріальной жизни. И снова раздается голосъ: 

„Матерія и зло *) пребываютъ. Оба составляютъ божественное 
тЬло. И они не могутъ быть уничтожены, они подлежатъ преобра- 
женію. Это можеть быть сказано тъмъ, кто не нуждается болЪе 
въ личномъ существованіи, даже какъ въ проводникЪ добра“. 

Со дня рожденія божественная часть человЪка, отлучившая 
себя изъ сонма ангеловъ, чтобы отождествиться со своими соб- 
ственными преходящими слфдами, отпечатлЪнными на пескЪ вре- 
менъ, оставалась во мракЪ, но теперь для нея приближается возоб- 
новленіе совершенной жизни. Въ этомъ смыслъ міровой драмы, 
развертывающейся при рожденіи Будды и Христа, а также и при 
рожденіи божественнаго въ каждой человЪческой душ, въ которой 
совершается это чудо. 

Мария, Богоматерь, божественный творческий духъ, являющийся 
въ материнскомъ видЪ, дабы дать жизнь Божественному Младенцу, 
который и есть высшая суть каждаго человЪка. Мар!я— дЪвствен- 
ница потому, что божественное —цЪлостно и творитъ внутри своей 
собственной сути. Вотъ почему безполезно искать руководитель- 
ства внЪ своего я. Ученикъ въ то же время и учитель, назидаемый 
внушаетъ, повелфваетъ наставникомъ, безмолвіе говоритъ. 

Іосифъ христіанской легеиды есть ЧеловЪчество—въ непосред- 
ственной простотЪ, нетронутое преступленіемъ или порокомъ и не- 
просвъщенное божественнымъ свЪтомъ, пока Марія не дастъ ему 
Божественнаго Младенца. 

Урокъ, даваемый въ теченіе всего Марта, достигающій въ 
Страстную Пятницу своей предъльной точки, состоитъ въ познаніи, 
что сушествуетъ и жизнь, и смерть, и что оба составляютъ одно. 
Три предварительныя церемоніи могутъ быть выражеиы такъ: 


„Я вижу смерть. 
„Я знаю смерть. 
„Я есмь смерть“. 


%*) ЗдЬсь зло понимается не въ земномъ смыслЪ, а въ космическомъ, какъ 
аграннченіе. необходимое для Божественнаго Самопроявленія. Пока Богъ не про- 
явился, Онъ безграниченъ, когда же Онъ проявляется въ Своемъ ТворчествЪ 
{.божественное тЬло*), Онъ жертвуетъ Своимъ Совершенствомъ, ибо ограннченіе 
=еть уже несовершенство, отторженіе отъ цЪлаго. 

Прим. перев. 


5667 == 


СлЪдующий за ними высочайший моментъ Страстной Пятницы 

можетъ быть переданъ въ словахъ: 
„Я живъ“. 

Между первой и второй „предварительной церемоніей" про- 
ходить четыре дня, также и между второй и третьей; третья отдЪ- 
ляется отъ Страстной Пятницы лишь однимъ днемъ. 

„Прими смерть и преобрази ее въ жизнь, такъ же какъ ты 
принялъ зло и преобразилъ его въ добро. 

„Вся тайна оккультизма состоитъ въ чудъ преображенія и 
превращенія. 

„Не уничтожай ничего, но все преврати въ добро, преобрази 
все въ красоту, сдЪлай вс вещи желательными. 

„Помни, что Ненависть-—разрушитель, Любовь же—творецъ 
и строитель“. 

Вотъ отрывки изъ формулы, произносимой въ Страстную 
Пятницу: 

„Я умеръ и Я живъ“. 

„Божественное говоритъ: „Я—то, что познается какъ зло“. 

„Духовное говоритъ: „Я—то, что познается какъ матерія“. 

„Божественное не можетъ быть омрачено зломъ, какъ золото 
ие можетъ пострадать отъ прикосновенія огня“. 

„Духъ не можетъ стать матеріей, такъ же какъ вода не мо- 
жетъ слиться воедино съ огнемъ“. 

„Золото очищается пребываніемъ въ огнЪ, и божественное въ 
человЪкЪ лишь сбрасываетъ съ себя все, что не оно само, когда 
проходитъ черезъ испытаніе огнемъ“. 

„Духъ, когда отождествляетъ себя съ матеріей, сметаетъ ее 
такъ же, какъ вода угашаетъ огонь. Онъ долженъ страстно желать 
пройти черезъ огонь, прежде чЪмъ чудо сможетъ совершиться. 
Духовная часть человЪка должна въ такой степени распознать 
темноту и смерть физической части, съ такой полнотой и готов- 
ностью погрузиться въ нее и ее преобразить, неизбЪжное зло пре- 
вратить въ желательную вещь, что она растворится и исчезнетъ. 
Такъ, погрузившись въ могилу, Спаситель міра разрушилъ самую 
могилу. 

И вотъ, послЬ глубокаго безмолвія часовъ или вЪковъ мо- 
литвы, усилія, уничиженія, могила разверзается, отдаетъ народъ 
своего мертвеца, и то, что было мертвымъ, начинаетъ новую жизнь“. 


Пер. Е. П. 


бе. 
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Теософія въ Итапіи. 


Еще задолго до того, какъ въ Италіи образовалась своя 
Секція, теософы-піонеры изъ другихъ Секцій уже прізжали ра- 
ботать въ Италію и длали попытки заинтересовать итальянское 
общество теософскими идеями. 

Особенно много въ этомъ отношеніи сдЪлала неутомимая 
дЪятельница г-жа Изабель Куперъ-Оклей, членъ Британской 
Секціи. 

Въ 1902 г. движеніе настолько окрЪпло, что была образована 
Итальянская Секція мірового общества, въ которую немедленно 
вступили 140 членовъ. Въ Италіи въ это время работало уже 12 
теософскихъ кружковъ. Открытіе Секціи произошло на 1 Итальян- 
скомъ теософскомъ съфздЪ, на которомъ присутствовали многіе 
извЪстные теософскіе дЪятели. Секретаремъ Секціи былъ избранъ 
кап. Оливіеро Божжіани, котораго позже смЪнилъ г. Дечіо Кал- 
вари. Ежегодные съЪзды (въ 1903 г. въ МиланЪ; въ 1904 г. во 
Флоренціи; съ 1905 г. въ Гену) помогали движенію крЪпнуть. 
Въ 1905 г. былъ выбранъ литературный комитетъ, который из- 
далъ цфлый рядъ теософическихъ книгъ. Въ тотъ же годъ секрета- 
ремъ Секщи былъ избранъ профессоръ при Генуэзскомъ универ- 
ситетЪ докторъ Пепцигъ. 

Въ настоящее время Итальянская Секція имфетъ 320 членовъ 
и 15 вЪтвей или ложъ: 4 въ Турин%, З въ Гену, 2 въ РимЪ и 
по одной въ Милан, въ Венеціи, въ Болонь%, во Флоренціи, въ 
Неапол и въ Палермо. 

Съ 1907 г. образовано спеціальное теософское книгоиздатель- 

дъ названіемъ „Агз Керіа*, обнаруживающее энергичную 
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дЬятельность. Секція выпускаетъ свой ежемфсячный маленькій 
листокъ „ВиШейп шепзие]“. Кром того одна изъ Римскихъ ложъ 
взяла на себя инищативу основать ежемъсячный журналъ, ОНга, 
являющийся органомъ движенія. 

Въ Италіи движеніе теософское встрЪтило три раза затруд- 
ненія: враждебность фанатически настроеннаго духовенства, видя- 
щаго въ Теософіи пропаганду „безнравственныхъ и сатанинскихъ 
идей“, 2) глубокій скептицизмъ позитивистически настроеннаго · 
молодого покол%нія, 3) и самое худшее-—равнодушіе громаднаго 
большинства, совершенно не интересующагося вЪчными проблемами 
бытія. Не смотря на эти препятствия, Теософія съ каждымъ годомъ 
завоевываетъ себЪ больше и больше интересовъ и сочувствия 
мыслящаго общества, но въ массЪ она еще пока не находитъ 
себЪ отклика. 

Интересное движене въ пользу Теософіи происходитъ въ 
Римскомъ и Генуэзскомъ университетахъ. Въ Гену образовался 
цфлый теософскій студенческій кружокъ, серьезно изучающий во- 
просы Теософіи. Въ Рим образовался, по желанію студентовъ, 
курсъ по Теософіи. 

Нын®шній годъ внесъ въ Итальянскую Секцію большое 
оживленіе. Возникъ цБлый рядъ плановъ и проектовъ, которые 
должны виести новую струю въ теософское движеніе. Возбужденъ 
вопросъ о созданіи Среднеземняго побережнаго Союза, который 
соедииитъ побережные разбросанные теософскіе кружки, неза- 
висимо отъ національности, къ которой принадлежатъ лица, въ 
вихъ работающія, что еще подчеркнетъ интернаціональный харак- 
теръ теософскаго движенія. Съ другой стороны, въ ГенуБ воз- 
викъ кружокъ, желающій разработать рядъ практическихъ задачъ 
въ свЪтЪ Теософіи; цъль его содЪйствовать прониканію теософи- 
ческаго міропониманія въ самую жизнь. Въ этомъ отношеніи 
кружокъ идетъ навстрфчу предложенію президента общества, 
Аннн Безантъ, только что учредившей, какъ извЪстно, орденъ 
служенія, въ который могутъ вступать всЪ лица, желающія по- 
служить общему благу и объединиться на основныхъ теософскихъ 
положеніяхъ. 

Во многихъ отношеніяхъ теософскимъ работникамъ трудне 
работать въ Италіи, чмъ гдъ бы то ни было; главная работа 
заключается скорће въ томъ, чтобы поддержать различныя иныя 
идеалистическія и духовныя теченія въ борьбъ съ римскимъ 
догматизмомъ, чЪмъ въ прямомъ распространеніи Теософіи. Вліяніе 
Теософін сказывается на общемъ подъем% въ литератур%, въ наук%, 
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въ искусствЪ, въ интересЪ общества къ изучеиію религіозно- 
философскихъ вопросовъ и въ глубокомъ исканіи въ самыхъ 
нЪдрахъ церкви, несмотря на то, что Римъ сурово осуждаетъ 
всякое свободное изслЪдованіе религіозныхъ вопросовъ. Въ самой 
же Итальянской Секціи результаты мене видны, хотя движеніе, 
несомнЪнно, уже теперь пустило глубокіе корни, о чемъ свидЪтель- 
ствуетъ открытіе многихъ теософскихъ библіотекъ н читаленъ, а 
также все расширяющаяся издательская дБятельность Секщи. 
Особенно интересна серія Наерёо популярныхъ теософскихъ бро- 
шюръ, имфющая громадный успЪхъ въ обществ%. 


16 мая президентъ теософическаго общества Анни Безантъ 
оставила Адіаръ и отправилась въ Австралію. Она тамъ пробу- 
детъ два мЪсяца (іюнь, іюль). Въ августь она посЪтитъ Новую 
Зеландію, гд дружно работаетъ нЪсколько теософическихъ круж- 
ковъ, а въ сентябр вернется въ Индю. 

Генералъ-секретарь Голландіи, избранный въ этомъ году на 
должность секретаря СовЪта Теософическаго Общества (гісогііро 
зестеагу), г. Фрике отправился надняхъ на островъ Яву, гдЪ 
сильно разрослось теософическое движене и гдЪ существуетъ 
уже цБлая своя секція. 

ИзвЪстный и талантливый дфятель на нив Теософіи, докторъ 
Паскаль, вслЪдствіе разстроеннаго здоровья, долженъ былъ совер- 
шенно оставить должность генералъ-секретаря Франціи, которую 
онъ несъ съ такою любовью и преданностью всф эти годы. Въ 
виду его заслугъ, общее собраніе членовъ французской секши 
избрало его пожизненнымъ почетнымъ секретаремъ секціи; гене- 
ралъ-секретаремъ выбранъ Ш. Блэкъ. Въ составъ комитета вошли 
г. Курмъ, г. Шевріе, графъ Г. Остерманъ, Моранъ, Ренаръ, Л. Ре- 
вель и г-жа Маньи. 

По этому случаю Анни Безантъ напечатала въ „ГВеозор $5“ 
слЬдующее письмо: 

„Всъ теософы въ м!рЪ съ грустью узнаютъ, что всъми люби- 
мый генералъ-секретарь французской секціи, докторъ Т. Паскаль, 
долженъ былъ оставить свою должность вслЪдствіе разстроеннаго 
здоровья. Съ самаго возникновенія теософическаго движенія во 
Франціи и гораздо ране, чЪмъ основалась французская секція, 
докторъ Паскаль уже отдалъ вс свои силы служенію Теософіи; 
не давая себЪ ни минуты отдыха, онъ съ ранняго утра до поздняго 
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вечера трудился, не покладая рукъ. И свою профессію, и свою 
семейную жизнь, онъ все пожертвовалъ святому длу. Въ 1902 г. 
его силы надорвались, и, несмотря на всф свои усилія, онъ 
больше не могъ ихъ возстановить. Чувствуя невозможность вер- 
нуть себЪ здоровье и опасаясь нанести вредъ дорогому дФлу, онъ 
благородно смирился и отошелъ отъ дфла, чтобы ему могли слу- 
жить болЪе свЪжя и молодыя силы. Это большая потеря для. 
французской секціи, но его примфръ вдохновитъ многихъ. Какъ 
президентъ Теософическаго Общества, я не могу не жалъть объ уходЪ 
товарища, лойяльность и преданность котораго никогда не колеба- 
лись, человЪка, на котораго я всегда могла положиться, каковы бы 
ни были обстоятельства и затрудненія. Да помогутъ и хранятъ 
его ТЬ, кому онъ такъ вБрно служилъ! Да пошлютъ Они ему 
единственную для него желательную награду, радость продолжать 
имъ служить и здЪсь, и по ту сторону, и снова здъсы Теософы, 
читающіе эти строки, пожелайте со мной свЪта и мира этому 
благородному піонеру, этому ветерану труда на нивЪ Теософіи!* 

Американская секція выбрала генеральнымъ секретаремъ док- 
тора Веллеръ-ванъ-Гукъ, профессора университета Чикаго. 


Аа. 


Вся жизнь человЪка должна быть цЬпью добрыхъ дЪлъ съ той 
минуты, когда онъ приходитъ въ сознаніе въ семъ мір, и до той, когда 
выйдетъ изъ него. 

(О. Феофанъ. 


ВнЪшнее дЪло есть плодъ внутренняго дфйствованя. Прежде 
нежели оно обнаружится, ему должно совершиться внутри. 
(О. Феофаиъ). 


Учреди согласіе внфшняго человЪка съ внутреннимъ. Внутри Богъ 
положилъ ревность неугасающую, а ты совнЪ предлагай дла непре- 
рывныя... Между ними, какъ полюсами, будетъ очищаться и освЪщаться 
природа твоя. 

(О. Феофанъ). 


(Извлеченіе изъ сочииеній христіанскихъ подвижниковъ). 
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Обозрёне Теософической питературы. 


Въ „ТһеоѕорһізРЬ“ продолжаются интересныя „Письма Учителя 
Суфи“ +). 

Интедлектъ есть рабство—говоритъ Учитель Суфи— вЪра есть 
освободительница. Все въ мірЬ должно быть отнято у ученика, чтобы 
онъ въ наготЬ своей могъ узрЪть красоту вЪры... Знаніе, которое 
содЪйствуетъ самоутвержденію личности, воистину есть препятствіе: 
то знаніе, которое ведетъ къ Богу, есть истинное знаніе. Ученые 
заключены въ темницу чувствъ, такъ какъ они добываютъ свое 
знаніе черезъ чувственные предметы. Тотъ, кто связанъ границами 
чувствъ, тотъ замуравленъ отъ @верхчувственнаго знанія. Истин- 
ное знаніе рождается изъ источника жизни. 

Глава „Ступени ученичества“ посвящена разбору духовной 
жизни. Авторъ дЪлитъ ее на три этапа: Религію (Ѕћагіуёќ), Путь 
{Тагіваї) и Истину (Пайдо). Первая соотвЪтствуетъ двумъ духов- 
нымъ состояніямъ: №50 и Мајакӣї, т. е. періодамъ очищенія и 
просвЪтлЪнія. Когда человЪкъ очистилъ свою животную природу, 
вся его жизнь превращается въ молитву Богу. Если человЪкъ на 
этой ступени не возгордится достигнутою праведностью, то пе- 
редъ нимъ открывается Путь сердца, на которомъ онъ пережи- 
ваетъ состояніе Јабагӣі, самопознаніе, и стремится достигнуть 
совершенства. Обязанности этой стадіи заключаются въ любви, 
искренностн, отреченіи, исканіи, экстазЪ и нечувствительности. 
Когда ученикъ достигъ полнфйшаго самоотреченія, онъ готовъ 
для лицезрЪнія Истины (Баһ). Онъ вступаетъ въ высшее ду- 
ховное состояніе и посвящается въ тайны вселенной. 


*) Сүфн— мистическая магометанская секта. 
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Путь имЪетъ три стороны: дЪятельность, познаніе и стремле- 
ніе. Тотъ, кто стремится подняться въ высшее духовное состоя- 
ве (Х:аһ0#), долженъ найти своего Учителя и служить Ему. Учи- 
тель научитъ его понимать всю глубину словъ: „НФтъ Бога кромЪ 
Аллаха“. " 

Весь міръ ищетъ божественнаго Пути. Но каждый познаетъ, 
стремится и находитъ согласно своей чистотЪ, своему познанію и 
своему исканію и стремленію. 


Такимъ образомъ Ѕһагіудё является эзотерическимъ періо- 
домъ духовной жизни, дълящимся на степени Очищенія и ПросвЪ- 
тленія. Тао и Надідиаё представляютъ собой періодъ эзотериче- 
скій, Путь активнаго служенія и Посвященіе. 


Статья Ледбитера о „Пренебрегаемой силЪ“ указываетъ на 
страшную силу мысли и о необходимости регулировать свою ду- 
шевную дЪятельность. Если мы пріучимъ свое ментальное тћло 
къ извстному роду вибрацій, то мы будемъ чрезвычайно легко 
ихъ воспроизводить. Отсюда благо оптимистическаго и опасность 
пессимистическаго мышленя. Если человфкъ позволяетъ себЪ 
дурно думать о другихъ, то онъ отравляетъ свое мышленіе и 
свое сердце. Дурныя мысли вызываютъ дурныя эмощи; видя одно 
только дурное въ другихъ, онъ начинаетъ ихъ ненавид%ть. А 
всфмъ извЪстно, какъ легко человЪку впасть въ гнЬвъ, вспоминая 
давно пережитыя обиды; мысль, останавливающаяся на злЪ, непре- 
мЬнио вызоветъ злую эмощю. Люди избЪгли бы многихъ такихъ 
дурныхъ переживаний, если бы старались думать спокойно и хорошо 
о другихъ, найти ихъ лучшія стороны. 


„Каковы мысли человЪка, таковъ онъ самъ“. Но, кром% того, 
мысли о чужихъ недостаткахъ подкрЬпляютъ эти недостатки, 
точно такъ же какъ и мысли о ихъ добрыхъ качествахъ подкрЪ- 
пляютъ эти качества. Когда мы замфчаемъ какой-либо недостатокъ 
въ человЪкЪ, лучшая помощь ему будетъ послать добрую мысль 
о противоположномъ качествЪ. Большинство людей находятся въ 
постоянномъ волненіи: забота, печаль или возбужденіе непре- 
рывно владфютъ ими. Такимъ образомъ, они постоянно тратятъ 
свои силы безъ пользы для другихъ и для себя. Тратятъ они ихъ 
также въ ненужныхъ разсужденіяхъ, когда страшно желаютъ кого- 
либо убЪдить въ правильности своихъ воззрній на релщгію, по- 
литику и жизнь, забывая, что каждый вопросъ имЪетъ нЬсколько 
сторонъ и что факты не мЪняются въ зависимости отъ того, что 
люди о нихъ думаютъ. 
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ЧеловЪкъ, который хочетъ дЪлать полезную работу для себя 
и для другихъ, долженъ умфть регулировать свои силы; онъ 
долженъ спокойно и тщательно обдумывать свои слова и поступки. 
Тотъ, кто достигаетъ господства надъ своими мыслями, быстро 
идетъ впередъ и дЪлается цфннымъ работникомъ на нивЪ Божьей. 

Въ статьф Сриниваза Уенгара „Выраженіе эмощй“ авторъ 
разбираетъ теоріи проф. Джемса, Дарвина, Монтегацца, Рибо и 
Тайлора. Онъ сопоставляетъ западныя ученя съ психологіей Во- 
стока. 

Характеръ есть итогъ всъхъ болфе или менфе постоянныхъ 
эмоцій человЪка. Обычная эмощя переходить въ постоянное на- 
строеше. Лицевые мускулы, привыкше сокращаться согласно 
извЪстнымъ настроеніямъ, принимаютъ опредЪленное выраженіе. 
Такимъ образомъ лицо указываетъ на характеръ. На этихъ фак- 
тахъ и строятъ свое ученіе Лаватеръ, Дарвинъ и Монтегацца. 
Авторъ тонко разбираетъ глубокія слова Гамлета: „Если у тебя 
нЬтъ какой-либо добродЪтели, то сдЪлай видъ, что она у тебя 
есть“. Обыкновенно эти слова принимаютъ въ смысл совфта 
лицемЪрить, но если лицемЪріе и пользуется такими психологи- 
ческими средствами, то психологъ здфсь находитъ глубоко инте- 
ресныя указанія на основы культуры эмоціи. Проф. Джемсъ правъ, 
говоря, что выраженіе какихъ-либо эмоцій вызываетъ данныя 
эмоціи. Давая выраженіе дурнымъ эмоціямъ, мы легко можемъ 
подпасть подъ ихъ вліяніе, точно такъ же, давая выраженіе эмо- 
ціямъ благороднымъ, мы незамфтно пр!обрЪтаемъ цфнныя каче- 
ства. Отсюда ясно, какъ важны навыки вфжливости, терпфня и 
кротости въ наук воспитанія и самовоспитанія. 

Въ статьф „Оккультная Химія“ Анни Безантъ разсматриваетъ 
строеніе серебра, золота, берилія, кальція, стронтія, кислорода и 
др. элементовъ. Къ статьЪ приложены интересные рисунки, добы- 
тые при помощи ясновид%нія, того тонкаго человфческаго аппа- 
рата, съ которымъ не могутъ сравниться самые чудные микро- 
скопы. Со временемъ имъ будетъ владфть все человЪчество, въ 
настоящее же время имъ пользуется еще только небольшая 
группа людей, у которыхъ раскрылись психическя способности. 

Очеркъ „Гапоо“, подписанный М№., даетъ рядъ прелестныхъ 
психологическихъ картинъ, рисуя переживания ищущаго Пути. 
Подъ псевдонимомъ Х., несомнфнно, скрывается русская душа. 

Въ отдфлЪ „Отголоски прошлаго“ печатаются письма Е. П. 
Блаватской къ Генри Олькотту и къ другимъ шонерамъ „Тео- 
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Въ „Веуие Тһбоѕорһідие* (Іоѓиѕ Ыеи) печатается лекція 
Ании Безантъ, читанная въ Лондон% (въ октябрЪ 1907 г.) въ Сіќу 
Тетріе при громадномъ стеченіи публики. Церковь Сіќу Тешре, 
находящаяся въ торговой и очень населенной части Лондона, 
извЪстна своею либеральностью. Въ ней читаютъ проповЪди пред- 
ставители разныхъ религіозныхъ теченій, а къ Св. Причастію до- 
пускаются всЪ желающіе безъ различія вЪроисповфданя. Священ- 
никъ этого прихода знаменитый В. С. СашрЬе|, авторъ Новаго 
Богословія (№ъ№еж ТһеоІору), извфстный общественный д%ятель и 
другъ юношества, имЪетъ большое духовное вліяніе на свою 
паству. Сильно заинтересованный Теософей, онъ пригласилъ 
Анни Безантъ осенью сказать рЪчь въ церкви СИу. Не въ первый 
разъ уже Анни Безантъ читаетъ проповфдь въ свободныхъ англій- 
скихъ конгрегаціяхъ. На этотъ разъ она говорила о духовности 
и духовной жизни человЬка, живущаго въ мір№. | 

Духовность не зависитъ отъ внЪшнихъ обстоятельствъ жизни. 
Каждый изъ насъ, какова бы ни была его профессія, можетъ на- 
чать жить духовною жизнью, если онъ сознаетъ, что вселенная 
есть выраженіе Божественной мысли. Самая скромная и незамЪт- 
ная дЪятельность участвуетъ въ божественномъ творчествЪ, если 
ею руководятъ желаніе добра и любовь къ красотЪ. Если Богъ 
всюду, то Онъ пребываетъ среди шумныхъ городовъ, какъ и на 
снъжныхъ горныхъ вершинахъ, въ полЪ и на фабрикЪ, какъ и въ 
пустынЪ. Но мы должны научиться слышать Его голосъ и ощу- 
щать Его присутствіе среди будничной суеты, какъ и въ безмолвіи 
церкви и лЪсовъ. Въ жизни каждаго человЪка является моментъ 
усталости, когда внфшн!е предметы перестаютъ привлекать и 
прежнія стремленя замфняются новымъ, сверхличнымъ мотивомъ 
дЪятельности. ЧеловЪкъ внезапно понимаетъ солидарность всего 
существующаго, въ немъ пробуждаются интересы общественные, 
ин вмсто того, чтобы работать на себя, онъ начинаетъ трудиться 
для блага и пользы всёхъ. Это есть первый шагъ къ духовной 
жизни. Позже онъ начинаетъ видЪть во всемъ проявляющуюся 
Волю Божію, передъ нимъ раскрывается божественный планъ 
эволюціи, онъ начинаетъ слышать всюду голосъ Всевышняго и дЪ- 
лаетъ свою работу какъ долгъ, глубоко признаваемый и нужный 
для гармоніи всего. Это уже настоящая духовная жизнь, созна- 
тельное участіе въ творчествЪ вселенной. Есть ступень еще выс- 
шая, на которой познается законъ жертвы, двигающей мірами. 
Вся жизнь такого духовно развитаго человЪка превращается въ 
жертвоприношеніе. Въ такомъ человЪкЪ родился Христосъ. Иногда 
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духовный человЪкъ уходитъ въ пустыню, въ джунгли, въ мона- 
стырь, чтобы тамъ отдаться духовной жизни. Но надо думать, 
что такая жизнь есть лишь этапъ, въ который собираются силы 
для новаго воплощенія: истинная жизнь Христа живетъ въ мір%, 
а не въ пустынЪ. Уединене и безмолвіе очень важны въ извЪст- 
ный періодъ развитія, но идеалъ духовной жизни есть работа 
въ мірњ ради міра, и тотъ, кто уходитъ изъ него въ одномъ во- 
площеніи, долженъ будетъ неминуемо вернуться къ нему въ слЪ- 
дующемъ.. 

Въ „Тһеоѕорһіса] Кеүівж“ идетъ рядъ интересныхъ статей о 
значеніи музыки въ свЪтЪ Теософіи. О нихъ мы дадимъ скоро 
болЪе подробный очеркъ. 

Статья Ф. Седлака „о БогЪ и грЬхЬ“ указываетъ на вредъ 
для души всякаго дуализма въ міровоззрЪніи и на необходимость 
принять монистическое міропониманіе. Богъ всюду и во всемъ, 
слЪдовательно и въ человЬкЬ; эволющя ведетъ къ постепенному 
его раскрытю. ГрЬхъ состоитъ съ одной стороны въ отрицаніи 
Бога въ себЪ, а съ другой въ оправданіи жизни безъ Бога, жизни 
животной и обособленной. Стремлене къ самопознанію ведетъ 
къ познанію Бога; психологія есть такимъ образомъ путь къ ре- 
лини. 

Очеркъ „Изъ книги усопшихъ“ указываетъ на глубокій эзо- 
теризмъ Египетскихъ Священныхъ Писаній и заканчивается гим- 
номъ Озирису. „Озирисъ, Господь ВЪчности, Горусъ Востока и 
Запада... Ты еси Единство...“ говорится въ этомъ гимн$. 

Статья о „Строитель СолнесБ“ Ибсена указываетъ на симво- 
лизмъ этой драмы. Авторъ, А. Банксъ, видитъ въ каждомъ ея 
лиць одно изъ началъ человЪка, а въ пьесЪ картину скитаній 
души, въ поискахъ за Свфтомъ. Солнесъ символизируетъ чело- 
вфка, развивающаго свои силы во времени и пространствЪ. Онъ 
въ постоянномъ соприкосновеніи съ малымъ разумомъ (Кая Фоели) 
и съ Камой (Алина), но его сознаніе, сосредоточенное уже въ 
высшемъ разумЪ, подпадаетъ подъ вляне Буддхи (Гилда), кото- 
рое дБлается его вдохновеніемъ. Онъ жаждетъ этого вліянія и 
боится его, ибо знаетъ, что отдаваясь ему, онъ долженъ раз- 
статься со всЪмъ, чЬмъ жилъ до сихъ поръ. Онъ долженъ пре- 
одолЪть себя, перерасти какъ бы себя, чтобы слиться съ той 
божественной красотой, которая и есть его лучшее, его истин- 
ное „я“. 

Въ стать В. Томаса „Реальное и Идеальное“ авторъ 
останавливается на опасности эмоцій; если он не переходятъ въ 


Бе): = 


дЬйствіе, онЪ легко могутъ обратиться въ безплодную сентимен- 
тальность. Идеальное должно найти себф выраженіе въ живой 
дЬйствительности, иначе легко попасть, по словамъ автора, въ 
положене русской дамы, которая плачетъ въ театрЪ о страда- 
юшяхъ актеровъ на сценф въ то время, какъ ея кучеръ на морозЬ 
замерзаетъ въ ожиданіи ея. Такой яркій контрасть между идеа- 
ломъ и дЬйствительностью часто встрфчается въ жизни людей, 
называющихъ себя „христіанами“ и спокойно проходящихъ мимо 
самой страшной и мучительной дЪйствительности. 


Статья индуса Бикку Ананда Меттея, издателя обозрфнія 
„Буддизмъ“, посвящена памяти Генри Олькотта и его просвЪти- 
тельной дБятельности въ Инди. Она полна чувства горячей бла- 
годарности къ первому президенту Теософическаго Общеста и 
яркими красками рисуетъ многочисленные труды покойнаго. 

Снова появился журналъ „ГоасНег Споѕіѕ*, который всецфло 
ведется докторомъ Рудольфомъ Штейнеромъ *). Въ № 35 всЪ 
статьи вышли изъ-подъ пера редактора. Въ статьф „Вопросы 
жизнн въ теософическомъ движеніи“ авторъ говоритъ, что для 
современнаго человЪка существуютъ три пути для воспріятія тео- 
софическаго ученія. У однихъ есть здоровое интуитивное призна- 
не духовныхъ истинъ. У другихъ есть опредЪленное стремленіе 
къ пути, на которомъ познаются сверхчувственные міры. Третій 
путь открываетъ глубоко серьезное изученіе философіи, но въ 
этомъ случа ищущій долженъ умЪфть отръшиться отъ мысли, 
что человЬкъ живетъ только въ своихъ представленіяхъ и не мо- 
жеть будто бы постигнуть дЪйствительности. Онъ долженъ сдЊ- 
латься свободнымъ изслфдователемъ и откинуть всякій догматизмъ 
мысли, всякіе ученые предразсудки. 

„Ступени высшаго познанія“ есть продолженіе прошлогоднихъ 
статей, точно такъ же какъ и серія „Хроника Акаши“. 

Р. Штейнеръ говоритъ о вдохновеніи и интуиціи. Вдохно- 
веніе для него есть духовный слухъ. Точно такъ же, какъ звукъ 
обращается въ слова, такъ гармоніи и дисгармоніи духовнаго міра 
передаются духу, какъ откровенія, которыя находятъ себф выра- 
жене въ новыхъ мысляхъ. Отъ вдохновенія рождается интуиція. 
Статья полна глубокихъ и интересныхъ мыслей. 


Въ статьЬ „Предубъжденіе современной науки“ ставится во- 
просъ о томъ, можетъ ли ученый, воспитанный въ дух позити- 


*) За ненмЪніемъ временн, д-ръ Штейнеръ долженъ былъ временно пріоста- 
новнть его нзданіе. 
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визма и критицизма, принять теософическое ученіе. Авторъ ука- 
зываетъ на то, какъ много утвержденій Теософіи нынЪ подтвер- 
ждаются научными открытіями и какъ близко нЪЬкоторыя новъйшія 
гипотезы подходятъ къ тому, чему насъ учитъ Теософія (современ- 
ныя геологическія и астрономическія гипотезы). Онъ напоминаетъ, 
что современная наука принимаетъ догматическій характеръ, счи- 
тая „научнымъ“ только то, что она провЪрила, а „фантазіей“ все 
то, что она еще не изслЬдовала. Наконецъ, если наука строитъ 
свое зданіе на опытћ (авторъ указываетъ, какъ много она строитъ 
на разсужденіи и на слЪпой вЪрЪ), то Теософия тоже строитъ 
свое ученіе на опыт, на опытЪ сверхчувственномъ. Теософія 
всецёло принимаетъ и признаетъ науку, которая ограничивается 
изученіемъ чувственныхъ явленій, но она еще прибавляетъ къ 
этому знаню великое поле явленій сверхчувственныхъ, изученіе 
которыхъ имЪетъ для человЪка невыразимую цфнность, такъ какъ, 
познавая ихъ, онъ станетъ на той твердой скал, на которой 
можно не только вЪрить, но и знать. 

Индусскій теософическій журналъ для юношества „Нш@и 
СоПеве Марагіпе* закончилъ первое десятилЪтіе своего существо- 
ванія. Онъ дЪлаетъ большую работу въ Инди, ставя важные 
вопросы образованія и воспитанія и, вмЪстЬ съ тъмъ, распро- 
страняя идеалы Теософіи. Въ послфднемъ № большая статья по- 
священа женскому образованію. Авторъ ея, Рамъ Сарупъ, указы- 
ваетъ на его важное значеніе для жизни всей націи. Величіе и 
слава народа всегда идутъ рука объ руку съ высокимъ умствен- 
нымъ и нравственнымъ уровнемъ женщины. Въ дни славы древней 
Инмы велныя женщины стоялн во главЬ умственныхъ и духов- 
ныхъ течешА. Образы геніальной Лнлаватн, мудрой Гари, кроткой 
Саты, олицетворенія духовности ярко сіяютъ передъ нами изъ 
этого славнаго прошлаго. Но съ тЬхъ поръ все нзыЪнилось. 
Женщина постепенное порабощалась, м крЪпкое и сильное ея слово 
перестало слышаться въ шумЬ торгашескихъ дЬлъ и политиче- 
скихъ споровъ. И слава Индін померклз. Но она можетъ снова 
возстать, прекрасная м великая, н снова скажетъ міру свое вдох- 
новенное слово. Уже много признаковъ ея воскресенія. За по- 
сафанЕ годы искусство, литература и наука Индін оживають и 
глубокое релипозное нэастроеніе охватывзеть все боле н болЪе 
глубок слой наролз. Сильно поднялся уровень народнаго обра- 
зоззнм. и Инле васчитываеть уже много грсхрасныхъ школь, 
которыми окз имЬетъ право горднтьхя. Но все это пока дЬлается 

авсключительно для мужской молодежи. Дёвушки остаются 
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безъ всякаго образованія, ведутъ затворническй и нездоровый 
образъ жизни и выдаются рано замужъ. Эти ранніе браки даютъ 
въ результатЬ слабое и хилое поколЪніе, женщины же Инди 
преждевременно старятся. Особенно грустное существованіе вла- 
чать молодыя вдовы (12, 13, 14 лЬтъ), для которыхъ личная 
жизнь уже кончилась и для которыхъ закрыта всякая обществен- 
ная дЪятельность. Необходимо дать здоровое воспитаніе и серьез- 
ное образованіе индусской женщинЪ, открывъ ей двери школы и 
доступъ въ самые различные роды дфятельности. Авторъ го- 
рячо привЪтствуетъ начинаня Теософическаго Общества, соз- 
давшаго огромное просвЪтительное движеніе и давшее уже Инди 
рядъ образцовыхъ среднихъ школъ; въ настоящее время оно осо- 
бенно хлопочетъ о поднятіи женскаго образован я и открываетъ 
женскія школы профессіональнаго и общеобразовательнаго ха- 
рактера. 

„Въ воспитани и образовани женщинъ тайна нашего вос- 
питанія и воспитанія всего человЪчества. Оставляя ихъ въ темнот%, 
мы сами себя обрекаемъ на темноту“ такъ заканчиваетъ авторъ 
свою пламенную статью. 


Р АЊђа. 


Куда бы ты ни пошелъ, всегда имфй Бога передъ своими очами. 
(Авва Антоній). 


Трудъ тЪлесный—листья, а храненіе сердца—плодъ. 
(Авва Агаеонъ). 


Всегда радуйтесь, непрестанно молитесь, о всемъ благодарите. 
(Авва Веніаминъ). 


(Извлеченіе нзъ сочинеиій христіанскихъ подвижниковъ). 


Научное обозрёнге. 


ПредсЪдатель всемірнаго общества психическихъ изслЬдова- 
ній Раш Јоіге предложилъ всмъ членамъ названнаго общества 
принять участіе въ опытахъ фотографированія мысли, для кото- 
рыхъ онъ даетъ слЬдующія указанія. 

Выбравъ какой-нибудь предметъ, самой простой формы, надо 
пристально разсматривать его въ теченіе нЪкотораго времени, 
чтобы запечатлЪть его въ своемъ ум; затЪмъ, перейдя въ темную 
комнату, произвести одну изъ слЬдующихъ З манипуляций: 

1. Взявъ фотографическую пластинку, приложить ее стеклян- 
ной стороной ко лбу и держать ее въ течене 15 минутъ, пред- 
ставляя себф мысленно выбранный для опыта предметъ и сильно 
желая запечатлЪть его на пластинкЪ. 

2. Положить руку на пластинку или держать послЬднюю въ 
рук въ течене 15 минутъ, исполняя вышеуказанное мысленное 
упражнен!е. 

3. Опустить пластинку въ ванну для проявленя и держать 
10 минутъ пальцы одной руки на краю пластинки. 

Посл каждаго према проявлять пластинку. 

Для этихъ опытовъ желательно полное уединен!е и устране- 
ніе всего, что можётъ отвлечь внимане изслфдователя. Пластинки 
должны быть очень чувствительны. 

ВслЬдъ за этими совфтами, въ статьЪ отъ 1 мая 1908 года 
(Апла]ез 46$ ѕсівпсеѕ рѕусһідиеѕ № 9) приводится цфлый рядъ удач- 
ныхъ опытовъ фотографированія мысли и воспроизведены курьез- 
ные снимки, полученные Юагреќ; напримъръ, изображеніе бутылки, 
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очень отчетливый снимокъ тросточки для гулянья, орелъ и чело- 
вЪческое лицо. 

Полученные клише (хотя бы и неудачные) должны быть 
отсылаемы въ Лиль, предсЪдателю общества, улица Гамбетта, 42, 
или предсфдателю той секціи, къ которой принадлежитъ данный 
членъ. 


Не существуетъ такого прибора, который не портился бы 
отъ непрерывной и чрезмфрной работы, но съ этой порчей можно 
еще мириться, когда рЬчь идетъ объ одномъ изъ тЪхъ физиче- 
скихъ аппаратовъ (какъ-то: часы, вЪсы, барометры, термометры и 
проч.), которые легко замфнимы и краткость служенія которыхъ 
искупается приносимой пользой. СовсЪмъ другіе результаты вызы- 
ваетъ непрерывная и чрезмфрная работа въ тЪхъ физіологиче- 
скихъ приборахъ, которыми природа снабдила насъ для общенія 
съ внвшнимъ міромъ. Они не только быстро утрачиваютъ свою 
чувствительность, но и вызываютъ своею утомляемостью цфлый 
рядъ недомоганій и болЪзней. Однимъ изъ самыхъ большихъ вра- 
говъ слуха является шумъ, постоянное пребыване въ атмосфер%, 
наполненной дисгармоничными и сильными звуковыми колеба- 
ніями. Недаромъ М. ТВ. 1№е5$ще (въ книгЪ, изданной Юг. Го\еп- 
#214) заявляетъ, что онъ смотритъ на ненужный и вполнЪ устра- 
нимый шумъ, какъ на „гигіеническій проступокъ“, который дол- 
женъ быть караемъ законами, такъ какъ онъ является причиной 
многихъ болЪзней. 

Убъжденный во вред для нервной системы человЪка тЬхъ 
множественныхъ и разнообразныхъ шумовъ, которымъ мы под- 
вержены всю нашу жизнь, профессоръ берлинскаго университета 
Руднеръ изобрлъ приборъ для записыванія числа звуковыхъ 
волнъ, вызывающихъ шумъ, которыя поражаютъ наше ухо въ 
единицу времени (Веуце іпіегпаёіораіе 4ез досшпепрёѕ 4и ргорт6з). 
Ему удалось убЪдиться такимъ путемъ, что шумъ, въ особенности 
большихъ городовъ, который мы вынуждены воспринимать без- 
прерывно, переутомляетъ слуховой нервъ и вызываетъ нервное 
напряженіе, которое отзывается на всемъ организмЪ. 

Недаромъ всЪ мыслители ищутъ уединеня и бЬгутъ изъ 
городовъ. Какъ Ъдкія вещества притупляютъ вкусъ, какъ слиш- 
комъ яркій свЪтъ ослабляеть зрЬніе, такъ и несмолкаемый гулъ 
улицы, свистъ и шумъ машинъ, гудки фабрикъ, желЪзныхъ дорогъ 
и пароходовъ, постоянные звонки и крики, ударяясь въ вид 
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‚тяжелыхъ и рЪзкихъ волнъ о нашъ нжный слуховой аппаратъ. 
ослабляютъ его дЪятельность и вызываютъ нервныя заболЪванія. 
ИзвЪстно, что многіе жители крупныхъ центровъ вынуждены рабо- 
тать по ночамъ. Въ тишинЪ органы внЪшвихъ чувствъ становятся 
гораздо болЬе чувствительны и воспріимчивы; они пріобрътаютъ 
удивительную тонкость, также точно, какъ въ темноть глазъ 
узника различаетъ мельчайшіе предметы. Жители малонаселен- 
ныхъ мЪстностей слышатъ на далекомъ разстояніи, у многихъ 
животныхъ, обитающихъ въ пустыняхъ и лЪсахъ, органы чувствъ 
высоко развиты. Въ сущности, слухъ городскихъ жителей сильно 
притуплевъ. Они привыкаютъ говорить громко, любить шумныя 
развлеченія, дешевые оркестры, гулъ площадей и улицъ, отоже- 
ствляя его съ жизнью, а тишину со смертью. Но чЪмъ интенсив- 
нЪе внутренняя жизнь, тъмъ тягоствЪе внЪшній шумъ, а въ кажу- 
щемся безмолвіи природы человЪкъ научается различать тысячи 
мелодій и голосовъ, въ общеніи съ которыми онъ черпаетъ и знаніе, 
и радость,и миръ.ЛЪтнее бЪгство горожанъ въ деревню есть инстинк- 
тивный коррективъ къ ненормальнымъ условіямъ городской жизни. 
Эту связь между здоровьемъ и утонченностью органовъ и 
вн-шними шумами надо особенно имфть въ виду при воспитаніи 
дЪтей. Въ высоко культурной странъ—въ Англіи это сознаніе вошло 
въ жизнь, и дЪти, получая все, что только семья можетъ дать для 
здороваго развитія, съ самыхъ юныхъ лЪтъ пріучаются сдерживать 
порывы, чтобы владЪть собою и не нарушать покоя окружающихъ. 
Едва ребенокъ начинаетъ ходить, на него налагаютъ нЪкоторыя 
обязанности. Такимъ образомъ ребенокъ пріучается съ самаго 
нжнаго возраста не только брать, но по мЪрЪ силъ и давать. 
Въ результатЪ избытокъ возбужденя, который при неумЪ- 
ренности всегда приводитъ къ утомленію нервной системы, замЪ- 
няется здоровымъ равновЪсіемъ всего организма, эмощи регули- 
руются и появляются внутренняя дисциплина и хорошая жизне- 
радостность. Совершенно обратнсе наблюдается въ русскихъ 
семьяхъ, гдъ дЪтей не только не сдерживаютъ, но считаютъ вся- 
кое необузданное проявленіе эмоцій и воли признакомъ здоровья 
и указанемъ на ростъ самобытной индивидуальности. Въ резуль- 
тат, русскія дфти вЪчно скучаютъ, раздражаются, всЪмъ недо- 
вольны и безконечно требовательны. Такимъ образомъ, сами факты 
указываютъ на то, что здоровье и счастье дЪтей—въ связи съ 
самообладанемъ и необходимымъ самоотречешемъ—въ самомъ 
очевидномъ противорЪчіи съ необузданностью порывовъ и эмоцій. 


Въ то время, какъ большинство ученыхъ юристовъ высказа- 
лись за отмЪну смертной казни, какъ мЪры не только антигуман- 
ной, но и безцфльной въ виду статистически доказаннаго роста 
преступности въ тЪхъ странахъ, гдЪ еще примЪняется эта кара, 
профессоръ Г.асаѕѕастпе, читающий лекши судебной медицины въ 
ліонскомъ университет, категорически высказывается за цфле- 
сообразность смертной казни, хотя и смягченной общей анесте- 
зіей (усыпленіемъ) преступника *). Подобное мнЪніе тъмъ боле 
странно въ устахъ ученаго, что тотъ же профессоръ 1.асазѕарте 
блестяще подтверждаетъ статистическими данными постоянное 
увеличеніе преступности, а слЪдовательно и полную несостоятель- 
ность своего воззрЪнія на казнь, какъ на мЪру предупрежденія и 
пресъченія. 

Приведемъ выдержку изъ сочиненія образованнаго индуса 
(брамина Чаттерджи), мысли котораго вполнЪ совпадаютъ съ уче- 
немъ Теософіи: 

.-„ЗамЪчается, что въ странахъ, гд существуетъ смертная 
казнь, преступленія не только не уменьшаются, а увеличиваются. 
Для обладающаго астральнымъ зрЪніемъ причина такого явленія 
вполнЬ понятна. Онъ знаетъ, что человљка нельзя убить. Казня 
убійцу, вы распоряжаетесь только его физическимъ тЬломъ; онъ 
остается живымъ въ самыхъ низшихъ сферахъ невидимаго міра, 
со всею своею ненавистью и со всъми своими страстями. Онъ 
дЬлается опаснымъ боле, чфмъ въ своей тюрьмЪ. Когда онъ былъ 
заключенъ, онъ могъ вліять на другихъ только силою своихъ дур- 
выхъ мыслей; теперь онъ освобожденъ не только изъ тюрьмы, но 
даже изъ своего физическаго тЪла. Съ быстротою мысли онъ 
переносится изъ одного м$ста въ другое, овладфвая дурною 
волею, иаправляя къ преступленію тЪхъ, которые питають мысли 
ненависти или мщеня. Слдовательно, истребляя преступниковъ, 
вы этимъ только увеличиваете число преступленій“. 


*) Г/ассгоззетет де 1а сгітіпаіё еб ГаррИеамот йе 1а реше сарЁа]е раг 
А. Іасаккарпе, ргоѓ. де тлей. 168. & 1'Опіу. де Гуов. 
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К Письма къ читателянт А 


„Можно ли назвать жизнь сномъ?“—спрашиваетъ одинъ изъ 
нашихъ читателей. Откуда произошло это сравненіе: „жизнь есть 
сонъ“, н есть ли въ немъ смыслъ? 

По мЪрЪ того, какъ наше сознаніе растетъ и крылья нашей 
мысли, окрЬпнувъ, поднимаютъ насъ отъ земныхъ низинъ въ ши- 
рокое приволье міровыхъ пространствъ, всЪ явленія пріобрЪтаютъ 
новый смыслъ и объемъ, и тогда становится ясно, что истина не 
дается людямъ потому, что они подходятъ къ ней съ разныхъ 
сторонъ и каждый видитъ ее по своему: одному она кажется 
городомъ, другому высокой горой, а третьему лЬсомъ дремучимъ, 
какъ картинно выражается А. Толстой въ своей ПЪснЪ о Правд%. 
„Есть ли жизнь сонъ“? Если этотъ вопросъ будетъ разрЪшать 
человЪкъ, ярко живущій одними земными переживаніями, сильно 
ощущающій свою физическую природу и связанныя съ нею рЪз- 
кія чувственныя вибраціи, который весь отдается своимъ стра- 
стямъ и въ земныхъ наслажденіяхъ находитъ удовлетвореніе, для 
него эта жизнь не только не сонъ, а единственная доступная ему 
реальность. Но если на тотъ же вооросъ намъ будетъ отвЪчать 
философъ, мы сразу увидимъ, что фокусъ его вниманія устрем- 
ленъ не на яркія физическія видимости, а на непрочность земныхъ 
явленій, на мимолетность самыхъ острыхъ и сильныхъ пережива- 
ній. Ему бросается въ глаза, какъ невозможно —несмотря на самое 
пламенное желан!е—удержать земную радость неизмЪнной хотя 
бы на одинъ лишній часъ; онъ видитъ, съ какою легкостью земное 
счастье переходитъ въ раздирающее горе, какъ равнодушно коситъ 
смерть и старость и очаровательную юность, какъ безпощадно 
разрушается самое дорогое для сердца человЪческаго... Весь этотъ 
пестрый, бурный потокъ жизни проносится передъ сознаніемъ 
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философа, и онъ думаетъ, что „жизнь есть сонъ“. Иначе отвЪ- 
тить на тоть же вопросъ ученый матеріалистъ, и еще иначе 
мистикъ. Для перваго въ переход однфхъ формъ въ другія и 
заключается цфль бытія, въ неустанномъ творчествЪ природы и 
въ безпредфльномъ совершенствованіи ея методовъ онъ видитъ 
смыслъ и оправданіе сложныхъ явленій міровой драмы, для него 
жизнь не сонъ, а лабораторія. Для мистика сравненіе земной 
жизни со сномъ должно быть особенно выразительно, потому что 
для него реальность физическихъ переживаній является уже 
бЪдной, грубой и тусклой въ сравненіи съ огненной, неимовЪрно 
сильной и быстро вибрирующею духовною жизнью. 


И непрестанно на огненныхъ розахъ 

Жнвой алтарь мірозданья курится; 

Въ его дыму, какъ въ творческихъ грезахъ, 
Вся сила дрожитъ н вся вчность таится. 


И все, что мчится по безднамъ эфира, 
И каждый лучъ плотскій н безплотный, 
Твой только отблескъ, о, Сердце міра, 

И только сонъ, только сонъ мимолетный. 


Въ этой картин въ душф Влад. Соловьева отразилась та же 
жизнь, которая для непробужденной души постижима лишь въ 
медленныхъ процессахъ земного существованія, и отразилась она 
такъ необычайно потому, что онъ соприкоснулся съ жизнью духа 
и оттого постигъ безконечно болће, чфмъ можетъ вмЪстить наше 
земное сознаніе. 


Какъ же рЪшаетъ этотъ вопросъ Теософія? Если ея послЪ- 
дователи правы и ея ученія на самомъ дЪлЬ охватываютъ въ 
стройномъ синтез вс сложныя явленія міровой жизни, то и на 
этотъ вопросъ она должна дать полный отвЪтъ. Такъ это и есть. 
На вс вопросы, которые ставятся созваніемъ, Теософия даетъ 
отвЪты, заключающіе въ себ всЪ ступени пониманія какъ свЪт- 
скаго человЪка, такъ и мудреца, какъ ученаго, такъ и мистика; 
иначе и быть не можетъ: наука духа должна разсматривать явле- 
нія сверху, въ широкой перспективЪ, видЪть ихъ со всфхъ сто- 
ронъ, и не въ вид оборванныхъ клочковъ, а въ непрерываю- 
щейся взаимной связи, какъ текучій моментъ въ великомъ круго- 
воротЬ жизни, гдЪ все имфетъ свою цфль и свои причины. 


Вотъ почему Теософия можетъ согласиться и съ мистикомъ, 
все вниманіе котораго устремлено на неизмтънное и втъчное, 
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вслЬдствіе чего мняющИйся калейдоскопъ пестрой земной жизни 
и представляется ему какъ „мимолетный сонъ“; но точно такъ же 
она можетъ согласиться и съ ученымъ, вниманіе котораго сосре- 
доточено на процессахъ творчества, когда онъ сравниваетъ мро- 
вую жизнь съ лабораторией; и въ то же время опытамъ земной 
жизни, всъмъ разнообразнымъ переживаніямъ человЪка на землЪ 
Теософия придаетъ такое ръшающее, такое ничфмъ незамфнимое 
значеніе, какого мы не встрЪтимъ даже у самыхъ ярыхъ привер- 
женцевъ земной жизни, видящихъ въ ней и начало и конецъ всего. 

Теософия знаетъ, что земное существованіе человЪка не есть 
начало его жизни и не въ немъ ея конечная цЪль, что оно— 
лишь этапъ, одна изъ ступеней, но ступень, на которой творятся 
самыя важныя изъ всфхъ дЪятельностей человЪческой души: про- 
бужденіе и раскрытіе всЪхъ скрытыхъ въ ней свойствъ и возник- 
новеніе—путемъ столкновенія этихъ свойствъ съ объективнымъ 
м!ромъ—опредфленной индивидуальности. Нужно не забывать, что 
Теософия строго различаетъ преходящую шчность (данное во- 
площеніе) и безсмертную индивидуальность, которая не только 
не разрушима, но именно въ ней, въ ея свободномъ развит и 
въ ея законченной красотЪ, вся скрытая цфль непрестаннаго м!ро- 
вого творчества. 

Напомню чнтателямъ въ нЪсколькихъ словахъ ученіе Теосо- 
фін объ эволющи человфческой души: основа души —божественна; 
въ ней скрыты возможности всякаго совершенства, но проявить 
эти возможности долженъ самь человЪфкъ, самостоятельно и сво- 
бодно; для этого дано поле—земная жизнь; всЪ ея столкновенія 
и вся борьба. всъ радости н стралашя существуютъ только для 
того, чтобы пробудить къ жизни и развить скрытыя силы чело- 
вка. Земныя переживаны имфютъ совершенно такое же отноше- 
н:е къ роту души. какое имфють почва. влага н свфть къ раз- 
Бипм соверсеннаго растешя. Какъ изъ невидимой точки зерна 
получается могучее дерево съ тысячью вЪтвей и миллюнами 
листъ<Бъ, такъ м изъ зачаточнаго сознанія младенческой души 
дозженъ развитьса Совершенный ЧеловЪкъ Путь этотъ такъ ве- 
ликъ. работа слананіч такъ необъчтна и сложна, что загадка о 
человек и до свхъ поръ остается самой трухчой изъ всхъ тайнъ 
бытія Тесс разрЫшаеть ее учешемь о многочисленныхь су- 
гзествованяхь чедовЪка на землЬ ве въ нозыхь. состепенно 
усложичкицихея услозічхь Именно аъ учеа о переволлощенін, 
если ёго ровять 1> конца, м выссичетса все великое, ничЬмь не- 

чеоё зчазене земныхь пережизѕач:А дла развита сознанія и 
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для роста души; все, что мы испытываемъ на землЪ, вызываетъ 
тоть или другой отвЪтъ въ нашей душ%; эти отвЪты и питаютъ 
наше сознаніе, они и составляютъ сложный рисунокъ нашего ха- 
рактера. Каждый человЪкъ, кончая свой земной путь, несетъ въ 
нЬдрахъ своей души свою особую добычу—результатъ всЪхъ 
мыслей, чувствъ, эмоцій и желаній, которыя были вызваны изъ 
его внутренней сути всЪми земными переживаніями. Въ посмерт- 
номъ существованіи вся эта добыча претворяется въ индивиду- 
альныя качества и свойства, но собираться она можетъ только 
на землљ, и отсюда —великое значеніе земной жизни. 

Каждый разъ, когда человЪкъ воплощается снова, онъ про- 
ходитъ черезъ новый опытъ, и, благодаря этому опыту, въ немъ 
развивается и новая сторона сознанія. Такимъ образомъ не весь 
человЪкъ, не все его сознаніе проявляется въ каждомъ отдфльномъ 
воплощеніи, а лишь часть его. НЪкоторые ученые начинаютъ под- 
ходить все ближе къ этому факту; они догадываются, что поле 
нашего сознанія несравненно шире той его частицы, которая про- 
является черезъ мозгъ. Въ одной изъ своихъ лекцій профессоръ 
Лӧджъ сравниваетъ работу человЪческаго сознанія съ работой 
амебы *): амеба выбрасываетъ часть своего тБла, нфчто въ род 
руки, схватываетъ пищу и вновь втягиваетъ ее въ свое тло и т. д. 
безчисленное число разъ; благодаря этому амеба растетъ. Про- 
фессора Лӧджа поражаетъ аналогія между работой амебы и рабо- 
той человЬческаго сознанія: вытянутый членъ амебы — личное со- 
знаніе человЪка на земл, втянутая пища —результатъ всего зем- 
ного опыта, вся амеба, весь человЪкъ, все поле сознанія, выра- 
стающее изъ многочисленныхъ сознаній того же человЪка, много 
разъ возвращавшагося на землю. Въ этомъ сравненіи много вЪр- 
наго, и оно ярко подтверждаетъ, что, несмотря на безконечное 
разнообразіе творчества, основные законы, по которымъ оно со- 
вершается, одни и тъ же какъ для инфузоріи, такъ и для чело- 
вЬка, какъ для капли воды, такъ и для всей вселенной. 

Какъ же отвЪтитъ теософъ на вопросъ: „сонъ ли жизнь"? 
Онъ отвЪтитъ, что хотя всЪ явленія земной жизни и временны, 
все же эта жизнь является рЬшающей для развитія человЪка, и 
чЬмъ она полнфе, активнЪе и дЪятельнће, чфмъ совершенн%е вы- 
полняются всф ея задачи, тЬмъ зиачительнфе будетъ тотъ драго- 
цфнный отвВтъ, изъ котораго складываются очертанія внутренняго 
человћЪка, его безсмергная индивидуальность. 


*) Видъ иифузоріи. 


ЧЪмъ сильнће человъкъ живетъ, тъмъ быстрфе совершается 
ростъ его души. 

Какъ же объяснить, въ такомъ случаћ, подвижничество, уда- 
леніе отъ міра? ВЪдь среди подвижниковъ были люди съ великой 
душой? Несомнфнно. Но это—временная ступень; великій подвиж- 
никъ можетъ явиться въ слЬдующемъ воплощен велнкимъ дЪя- 
телемъ. Его временное удаленіе въ бездЪйствіе могло быть по- 
требностью большой души побЪдить сразу свою низшую природу, 
или желаніемъ въ непрестанной сосредоточенной молитвЪ духовно 
помогать грЬшному міру. ВсБ великіе Учители человЪчества дЬй- 
ствовали въ м!рЪ и посвящали себя служенію міру. 

Ясное пониманіе ученія о переворлощеніи приводитъ къ факту 
чрезвычайной важности: дћятельное и возможно совершенное 
выполненіе всъхъ задачъ земной жизни, до конца дсполненный 
долгь —вотъ что совпадаетъ въ внутреннимъ прогрессомъ чело- 
вка. На Запад идея долга отодвинута на задній планъ; древній 
Востокъ былъ мудре и выдвигалъ долгъ какъ центральную идею 
общественной и личной этики. Но тамъ эта идея выражала не 
произвольную мораль, а космический законъ, нарушеніе котораго 
замедляетъ развитіе человЪка. Карма или долгъ каждаго создался 
самимъ человЬкомъ въ прежнихъ воплощеніяхъ; въ совершенствЪ. 
выполнять этотъ долгъ--означаетъ работать въ гармоніи съ зако- 
нами вселенной; наоборотъ, уклонеиіе или лнивое выполненіе 
долга приводитъ къ нарушенію этихъ законовъ. „ЧеловЪкъ до- 
стигнетъ совершенства, упорно выполняя свой долгъ (карму)“— 

говоритъ Кришна въ Бхагаватъ-ГитЪ (ХУШ, 45). 


Другъ читателя. 


Старайся больше чужую волю исполнять, нежели свою. Выбирай 
всегда, что меньше, а не то, что больше. Ищи всегда нижняго м+%ста, 
чтобы тебф позади всъхъ быть. Желай всегда и молись, чтобы воля 
Божія совершенно въ тебЪ исполнилась. Се внидетъ таковой человЪкъ 


во страну мира и упокоенія. . 
(Подражаше Христу). 


ОтдЬпъ дуковныкъ исканій. 


О злъ личномъ 
(Второзаконіе МУШ 2—4). 


Каждое явленіе міра, въ которомъ протекаетъ наша жизнь —во- 
просъ нашему сознанію, вопросъ, требующій отвфта. Но каждый нашъ 
отвћтъ порождаетъ новую цфпь вопросовъ: вЪдь и онъ явленіе въ об- 
щемъ рядЪ явленій. Такъ, разбирая цЪпь вопросовъ-отвфтовъ, приходимъ 
къ проблемамъ, лежащихъ въ основЪ нашего міра, къ основнымъ во- 
просамъ нашего сознанія: Духъ и матерія, бытіе и небытіе, добро и 
зло—вотъ что извћчно волновало человЪческое сознан и не перестанетъ 
волновать его до конца. 

`Время зарожденія этнхъ вопросовъ неизвЪстно, какъ неизвЪстно 
время появленія индивидуальнаго сознанія, какъ неизвЪстна причина 
его возникновеня. ЗдЪсь великая тайна. Откроется ли она намъ? От- 
кроется тъмъ только, кто вернулся въ Лоно, всьхъ источившее, кто 
сталъ причастенъ чистому бытію, чей духъ, освобожденный отъ по- 
слднихъ покрововъ матери, сталъ навсегда частію Всеблагого. Но 
прійти къ Богу можетъ лишь .идущій къ нему, уходящій же отъ Него 
до конца прійдетъ къ тому, что противуположно Богу. Если Богъ 
есть Сущій, то, уходя отъ него, идутъ къ несущему, къ небытію. Между 
зтими двумя конечными точками нашего странствованія умЪстился нашъ 
міръ со всЪмъ разнообразіемъ 'явленій и непрерывной игрой мысли и 
страсти, судьбы и воли, добра и зла. РЪдкое понятіе обладаетъ мень- 
шей устойчивостью, чЬмъ понятіе зла. Часто бывшее зломъ наканун%, 
сегодня видится благомъ, и обратно. Иному приходится еще чаще мЪ- 
нять это представлене, разсматривая его съ разныхъ временныхъ точекъ 
зрьнія. Если такъ бываетъ у одного человЪка, то что говорить о понятіи _ 
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зла у разныхъ народовъ. Относительность понятія, называемаго зломъ, 
почти-что вошла въ поговорку, такъ часто мЪнялось оно во времени. 
Но, кромЪ временнаго взгляда, есть вЪчный взглядъ на добро и зло. 
Его мы можемъ отыскать въ любой изъ міровыхъ религій: различныя 
для каждаго отдёльнаго случая, къ каждой отдЪльной религіи (иначе 
и быть не можетъ) обозначенія зла и добра въ общемъ основаніи 
имЪютъ слЬдующее опредЪленіе: „добро —то, что ведетъ къ сліянію 
съ Богомъ, зло—то, что этому препятствуетъ“. Это опредълеше начи- 
наетъ все болЪе и болЪе входить въ современное сознаніе, но при 
сталкивани его съ окружающимъ насъ внЪшнимъ міромъ неминуемо 
возникаетъ недоумЪніе относительно природы этого препятствія: является 
ли она активной (личной) или пассивной (безличнымъ свойствомъ). 
Какимъ бы оно ни было, ясно одно: бытіемъ ему не обладать — оно 
осуждено на бываніе*), раздфляя, впрочемъ, эту участь съ добромъ, 
которое упраздняется само собой въ тотъ мигъ, когда послдняя искра 
мірового огня упадетъ на алтарь мірозданія и исчезнетъ навЪки всякое 
невъдьне, смЪнившись совершеннымъ знаніемъ. Пока же часъ тотъ, 
о немъ же никому неизвЪстно, не пришелъ, невЪдЪніе (Авидія) одно изъ 
главныхъ препятствій возсоединенія—оно корень зла. Но невЪдЪніе 
начало пассивное, а зло заявляетъ себя часто такимъ дЪятельнымъ, 
такимъ дЪйственнымъ, такимъ освЪдомленнымъ, что, кромф пасснвной 
Авиди, приходится искать другое основаніе въ комъ-либо активномъ 
и вЬдущемъ. Такимъ образомъ, отрицая за зломъ всякое быте, я тъмъ 
не менфе долженъ признать за нимъ дЬйствительность быванія въ раз- 
ныхъ видахъ, образахъ и степеняхъ напряженности, признавая Сатану, 
Дьявола, Нечистаго какъ различные, конкретные типы проявленій укло- 
нившагося съ пути духа. Прежде чЪмъ коснуться возможности уклоненія 
и причинъ послфдстый его, обращу вниманіе ваше на возможность 
суждения объ этомъ. Могутъ возразить, что психологировать моменты 
высшихъ переживаній у высшихъ существъ не правом%рно. Это только 
повидимому; во избъжаніе недоразумЪній, укажу на слова измарагдовой 
скрижали о верхнемъ и нижнемъ, сходныя слова катхаки упанишады !) 
и геометрическія схемы о подобныхъ фигурахъ. 

Такимъ образомъ я считаю себя въ прав проводить черезъ свой 
малоразвитый духъ переживанёя нензмЪрно-высшія доступныхъ мнЪ. 
А такихъ переживаній необходимо будетъ коснуться: вЪдь прійдется 
говорить о первомъ изъ вЪстниковъ--самомъ близкомъ Богу. 

Конечно, я не могу претендовать на убЪдительность своихъ до- 
казательствъ—логика, выставляя принципъ принужденія разума, со- 


Мыфетъ преходяшее значеніе. 
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вершеино нгнорируетъ чувство, а потому и наука, какая угодно—мате- 
ріалистическая или оккультная, приведя разумъ къ сознанію необхо- 
димости, не могутъ еще это статнческое состояніе перевести въ состояніе 
динамическое —дЪйственное. Для дЪйствія —двнженія нужно пространство, 
и такое создается, когда въ отвЪтъ разуму заговоритъ чувство. Но 
заговорить само оно не можетъ. Лишь при извЪстныхъ, совершенно 
особенныхъ свойствахъ интеллектуальной убЪжденности рождается это 
Авиженіе, лишь весьма малой степенью обязанное свонмъ бытемъ дан- 
ному лицу. ЧеловЪкъ, загнанный разумомъ въ логичесюй тупикъ, на- 
дъется найти выходъ изъ него, но не знаетъ какой. Разумъ имъ со- 
знанъ безснльнымъ на дальнЪйшее, но надежда, упованіе остаются. И 
воть приходитъ въ движеніе чувство, отражаясь въ разумЪ. Тогда со- 
вершается въ человфкЪ великая перемфна—ясно сквозитъ трансцен- 
дентность сверхразумныхъ плановъ и, какъ молнія съ запада на востокъ, 
перерфзавшая ночное небо, проносится въсть ихъ сквозь разумъ его. 
Въ эту минуту всЪ оболочкн человЪка на мгновеніе совпадаютъ и 
вибрируютъ въ унисонъ. И незримое облекается въ образы, на мгновеше 
зрится всеединство міродержавное. Это и есть „уповаемыхъ извъщене 
вещей обличеніе невидимыхъ“— то, что апостолъ называетъ вћрой. За 
взрой открывается путь мистическаго дЪланія—-восхожденіе къ Единому. 
Путь, по скорби и ужасу равный лишь крестному пути. „Семь узловъ 
магическаго жезла“, пишетъ Анни Безантъ, „означаютъ такія неизмъ- 
римыя страданія, какихъ не вообразить человЪку“. И если, какъ сказано, 
пробужденіе вЪры въ большей мЪрЪ лежитъ внЪ предЪловъ человЪческаго 
хотЬнія, то тъмъ паче извнЪ приходятъ человЬку силы перенести все, 
что встрьтитъ его на пути къ Богу и для описаня чего, какъ признается 
Санъ-Хуанъ де-ла Круцъ, не хватаетъ не только словъ, но и чувствъ 
у человЬка. 


Но вотъ путь пройденъ и человъкъ (если позволительно здЪсь 
это имя) стоитъ у царскихъ вратъ Царствія Божьяго. 


Далеко позади чуть плещутся побЪжденныя испытаня—-земли, 
воды, огня и, страшнЪйшее межъ ними, воздуха. СтрашнЪе его ничего 
нЬтъ—нЬтъ опоры нигдЪ, кромЪ духа своего, да и то одиночество 
духа рождаетъ сомнЪніе и въ немъ; одна пустота, глядящая въ другую 
пустоту, и нЪтъ помощи, нЪтъ отвфта и некому принять жертву. И 
растеть страдаше, а съ нимъ сомнЪніе, даже и въ страдании, даже 
въ багряиицъ его. Багряннца ли? не шутовской ли кафтанъ — красный, 
бубенцами обшитый? Пережито, прожито, преодолЬно. ПобЪждена на- 
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вАки чувственность. Опрозрачилось покрывало Майи. Дрожало сердце 
при встрачЬ со стражемъ. Но и это прошло. Минуло. Давно. Теперь 
онъ владыка себя—Карма свержена съ плечъ его, какъ изношенный 
плащъ: онъ побъдиль рожденіе, онъ выше боговъ, правящихь міромъ: 
онъ правитъ молитвами. ВсЪ мысли, всЪ силы его направлены къ одной 
ц%ли, тянутся къ ней какъ струны, и какъ лучи, стремящіеся въ одну 
точку, скрещаются въ груди его, на одномъ, вс помыслы его, угломъ 
заостряясь. Вершина изъ „смертной груди“ рванулась къ безсмертному 
н горяще лучи сложились звЪздой пятисвЪтной. И всЪ лучи въ немъ, 
м есь лучи его, всЪ ему дороги равно. И ровно лежитъ звЪфзда въ груди 
саћтоносца, идущаго на жертву--жертву лика своего—излитіемъ во 
Вселикаго. Вотъ стоитъ онъ на „остріЬ меча" 1). Вздохъ одинъ—и, дрог- 
мувъ, поднимется мерцающій уголъ звЪзды—и дастся свђтоносцу „звЪъзда 
утренняя "?)—и вознесется въ розахъ зари: да сольетъ лучи свом со 
„ОвЬтомъ неприступнаго, Солнца. 

Нужно лишь добровольно итти на жертву, зная, что она безвоз- 
мратма надо отдать свою личность, въ послЪдній разъ оцЪнивъ ея силу 
м слему. И тутъ помощи нътъ. ЗдЬсь духъ сталъ превыше всякой по- 
моми помощь ему мощь его. Но безмЪфрно велико искушеніе сохранить 
кля себи все добытое (мнится такъ) въ минувшей борьбъ. Въдь онъ 
жоносець святъ, какъ только можно, и славенъ, какъ первый въ 
чверени, и могущественнће вождей всЪхъ солнцъ вселенной. А не всЪ 
савны, ме всЪ радостны —вЪдь и горе есть. Но тогда какъ не помочь 
чум, ИМАМ, излившись, онъ уйдетъ отъ ихъ жизни, онъ уже не будетъ 
ахо ћ\мтомь, утеряетъ то, что связывало ихъ-—душу человЪческую. 
\№ раньше помогалъ имъ, дЪлалъ имъ жизнь легче, но вфдь онъ дЪ- 
чан #10 для себя, а теперь, когда у него все есть и больше ничего 
ме мумно, безкорыстиа будетъ помощь его. Властно слово его—повелить 
\ мамии станутъ хлЪбами. И еще двЪ мечтыз), два призыва; но мы 
әм\лемь НХЪ, ие будемъ повторять, только вспомнимъ. И если въ эту 
ммңу\у, оглянуашись на пройденную пустыню многолЬтняго странство- 
мамін, считать, что путъ совершился помощью только личной услуги, 
чинией заботы, тогда это искушеніе—бремя иепосильное: предъ нимъ 
№ утаить такой духъ. Не претерпитъ до конца —возжелаетъ стать 
‚амы, какъ Богъ: не Богомъ. И тмъ отторгнется отъ Бога, утвердитъ 
рәадћлеше, н долу опустился лучъ 5-ти-острой звфзды. Мерцая, засвЪ- 
\\: ий надь нимъ два угла—точно рога ущербнаго мЪсяца, когда онъ 
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поднимается надъ холодными росами, только что отражавшими закатную 
красоту звфзды вечерней, что была когда-то Денницей !). 


Теперь порвана связь-—-нЪтъ ни откуда ни помощи, ни отвфта, 
и не можетъ быть, пока духъ пребываетъ въ этомъ состояніи. Я далекъ 
оть мысли утверждать невозможность обратнаго движеня. Считая его 
крайне труднымъ, вижу и признаю полную допустимость такого случая, 
но тогда предыдущее переживане должно вновь повториться н вновь 
должно быть преодолфно великое искушене—нскушене уже не тЬла 
(давно побъжденнаго, отринутаго), а душн: „Истинно говорю вамъ, кто 
сохранить душу свою— погубить ее и кто погубить ее ради Меня— 
обрЪтетъ ее“. Но, отрекшись отъ благодати (отрицаніемъ ея) н полагая 
достичь солнца своими лнчными усиліями, какъ древле Икаръ, нензбЪжно 
отъединяется духъ и отходитъ въ сторону отъ Божьяго или отцовскаго 
пути?). Онъ одинъ, но не утратилъ ничего изъ пріобрЪтеннаго во время 
странствія: съ нимъ и мудрость его, и слава, и любовь къ людямъ и 
красота безмЪрная. Духъ настолько подчннилъ себЪ остальное, что это 
Существо безъ особой неточности можно принять какъ духъ по пре- 
имуществу и назвать его—духомъ (даїџоу) Демономь. Единственная 
основа его быт1я— гордость не мъшаетъ ему нскать проявленя среди 
бЪднаго, страдающаго рода человЪческаго. И часто мелькаетъ тЪнь его 
въ грезахъ мыслителя, средн стиховъ поэта, голосъ его доноснтся къ 
намъ сквозь музыку нашихъ скучныхъ земныхъ пЬсенъ н его больше, 
грустные глаза смотрятъ на насъ, повторенные кнстью безумнаго и 
геніальнаго художннка. Грустно и нЪжно наклоняется онъ надъ изму- 
чеиными незнашемъ пытливостью людьми, кротко и тихо шепчетъ имъ 
мудрыя слова объ утраченныхъ тайнахъ. И подъ рЪчи великаго Логоса 
оживаетъ разумъ человЪка и дрожитъ и блещетъ въ новой смЪн№ открыт. 


1) Опасность не въ томъ, что чеповЪкъ поднялся до такой высоты, что до- 
стигъ возможности сліянія съ Богомъ. Такое высокое состояніе не отторгаетъ че- 
повћка отъ его ближнихъ и не можетъ явиться „собпазномъ“. Отторжеиіе отъ людей 
возможно лишь на первыхъ ступеняхъ духовной жизни, когда человЬкъ поглощенъ 
борьбой съ своей нисшей природой. Когда онъ очистилъ и побъдилъ себя, вся сила, 
ухолившая на внутреннюю борьбу, освобождается для работы иа пользу міра, онъ 
ытупаетъ иа высшую ступень духовной жизни, законъ которой самоотреченіе. Восходя 
со ступени иа ступень, человЪкъ достигаетъ той высоты, на которой онъ постигаетъ 
совершенное самоотреченіе, и совершенную любовь: онъ на порогћ сліянія съ Богомъ. 
Достигшій вершины, слившійся съ Богомъ, миновалъ уже тЪ опасности, которыя 
существуютъ для восходящаго на гору, ибо лнчное претворилось въ сверхличное, 
Богъ внутри его слился съ Богомъ внЬ его и „оба составляютъ одно“. Сила со- 
чувствія, иъжнаго состраданія, сила любви къ братьямъ возрастаютъ въ такой сте- 
пени, что вся его жизнь дЪлается подвигомъ активной любви. Прим. ред. 
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Но пытанію разума каждый разъ противостоитъ грань сверхъ- 
разумнаго, познать которое разуму силой своей не дано: „ЧеловЪфкъ 
долженъ переродиться“...!), а нменно этого перерожденія создать не 
можетъ Демонъ. И гибнутъ его любимцы мудрецы, безумію предавая 
духъ свой (Ницше, Врубель). Все, къ чему лишь коснулся онъ, проклято: 
безблагодатному существованію осуждено и потому гибели. И, увидя 
безполезность своихъ дЪлъ, неудачей закаливъ н озлобивъ гордость 
свою, ищетъ онъ средства уподобиться Богу, создать свой міръ, какъ 
_ противостане Богу. Ищетъ умножить ликъ свой и дробить духъ на 
отдЪльныя качества—лнчностн, создавая свой макрокосмъ, зарождая 
въ духЬ своемъ новую Солнечную снстему?), гдъ Солнце онъ самъ. И, 
противупоставъ Богу въ злобЪ и гнъвЪ, тъмъ сталъ матеріальнЪе 
прежняго н не можетъ болЪе по праву зваться Демономъ, но Бого- 
противникомъ:—Сатаною. Сказано: „Кто не съ нами, тоть противъ 
насъ*з). Но борьба, конечно, равной быть не можетъ, и гордый духъ, 
желавшій стать-какъ Богъ, видитъ, что для него это невозможно 
(опять таки прн такомъ состояніи гордости), всякая борьба неминуемо 
кончается пораженіемъ, но гордость мЪшаетъ въ этомъ сознаться, мъ- 
шаетъ признать свое безсильное ничтожество передъ неизрЪченнымъ 
Всемогуществомъ. И не признаетъ онъ Благости Божей, а своей не- 
правоты; желая оправдаться, клевещетъ на Бога н становится, такимъ 
образомъ, воистину Клеветникомъ — Діаво.10мъ. Клевета —опора гордости 
направлена къ усиленію ея, такъ какъ только гордость удерживаетъ отъ 
распаденія духовное начало бывшаго свЪтоносца, раздробленное нмъ 
на многое число „дЪтей-свЪтовъ“. А раздробленіе грозитъ серьезной 
опасностью все потому же: „Волна въ разлук съ моремъ не вЪдаетъ 
покоя“ !). Духъ не забылъ Первоисточника и продолжаетъ стремиться 
къ нему, пробиваясь сквозь гордость, особенно въ минуты ослабленія 
послъдней. А тахія ослабленія должны быть. ибо слабЪетъ лнчность 
отторгшагося. паашаго вЪстника (Ангелъ--вЪстникъ)— Божьей благодати; 
отвергся. вернуться къ ней гордость мЪшаетъ: для сохраненія личности 
надо поддерживать свои слабЬющія силы. 

„Кто не собираетъ, тотъ расточаетъ“ (Ме. ХІІ, 30). Но поддержать 
эти силы можао лишь однородно проявившимися силами другихъ. И 
воть мы видимъ. что Даволъ нщетъ и находить пищу своей душЪ въ 
соотвЪтственныхъ. къ Богу не направленныхъ, дЪяшяхъ жизни пюдей. 
Это еще паден:е на низшую ступень. Духъ ослабфлъ. остальное, осво- 
бодившись отъ его давленія, соотвЪтственно расширилось, и вновь про- 
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тягивается надъ нимъ грозная рука неотвратимой Кармы. Но и этотъ 
способъ поддерживанія силъ, который я считаю тожественнымъ съ такъ 
называемымъ вампиризмомъ, не можетъ долго удовлетворять врага. Со- 
временемъ, съ убылью жизненной силы и вӧзрастаніемъ матеріальности, 
являются большія потребности, которыхъ уже не будутъ въ состояніи 
удовлетворить добровольныя жертвы дурныхъ мыслей и дЪлъ. Діаволу 
придется самому не только отыскивать, но н возбуждать такія мысли, 
направлять ихъ къ дЪянію и удерживать ихъ на этомъ—здЪфсь клеветннкъ 
становится Искусителемъ. Но искушенія, какъ мы знаемъ, не всегда 
удаются ему— иногда ему приходится имфть дЪло съ людьми, чье стре- 
мленіе къ Богу сильнЪе всего, что можетъ поставнть имъ на пути 
Искуситель, со всей своей гордостью. Эта гордость побЪждается въ иску- 
шеніи, и сила, затраченная на него, погибнетъ, ослабляя еще болће связь 
нежду раздробленнымъ духовнымъ существомъ Искусителя. А духъ по- 
бъдившаго искушеніе становится въ этотъ мигъ въ непосредственное 
соприкосновеніе съ духомъ искусившаго и, будучи сильнће, подчиняетъ 
его своей власти. Въ это время нЪкоторыя наименће тЪсно связанныя 
части. духовнаго существа Лукаваго—Искусителя, стремясь къ со- 
вершенству, могутъ отдЪлиться отъ своего побЪжденнаго носителя, 
перейдя въ духъ побЪдителя и слившись съ ннмъ. Этимъ объясняется, 
почему каждое перенесенное искушеніе (побЪжденное, разумћется) такъ 
сильно увеличиваетъ духовность искушеннаго. 

Такъ, мало по малу, убываетъ духовность, ослабЪваетъ духъ у 
Искусителя; все труднЬе становится для него борьба; все болЪе низкія 
натуры приходится ему отыскнвать для искушенія; оттого все болће 
низкія, нечистыя побужденія составляютъ его силу. Но если мате- 
ріальный человъкъ, какъ говорятъ, есть то, что онъ Ъстъ, то во сколь- 
ко разъ это справедливће для плана духовнаго. Искуситель, составляя 
свою силу изъ нечнстыхъ дЪяній, самъ дЪлается въ полномъ смысль 
этого слова Нечистымъ. ЧЪмъ дальше продолжается этотъ процессъ, 
тһмъ болће загрязняется существо отвергшагося, тъмъ болће убы- 
ваеть его духовность н тъмъ болЪе возрастаетъ его астралъ, состав- 
ленный изъ нечистыхъ вибрашй человЪчества. Главная жизнь проте- 
каетъ уже въ планф астральномъ, который н поглотитъ окончательно 
то, что останется отъ бывшаго свЪтоносца, когда нзъ астральной 
скорлупы вырвутъ послЪднюю искру духовиости. Скорлупа же эта бу- 
№ть поглощена или какимъ-либо Эггрегоромъ зла, нли сойдетъ на 
степень лярвы, конечная участь обоихъ—исчезновен!е: абсолютное 
небытіе, ибо нЬтъ бытія кромЪ Бога. 


И. Аксеновъ. 
Кіевъ, февраль, 1908 г. 


0 новыхъ путяхъ въ воспитанм. „Вьстникъ Воспнтанія* 1908 г., 
№ ТУ, апрль. 


Въ апрЪльской книгъ „Въстника Воспитаня“ за 1908 г. помЪ- 
щена интересная статья д-ра Буткевича подъ заглавіемъ „О новыхь 
путяхь въ воспитаніи“. Какъ самъ авторъ говоритъ, „задача очерка 
состоитъ въ томъ, чтобы выяснить тЪЬ основы, на которыхъ, согласно 
положеніямъ современной психологіи, должно строиться зданіе совре- 
менной школы“. Д-ръ Буткевичъ находитъ, что Писаревъ и Толстой, 
опредъляя съ двухъ противоположныхъ сторонъ значеніе школы, при- 
ходятъ къ аналогичнымъ выводамъ. Писаревъ говоритъ, что школа 
есть отраженіе жизни, развивается она и совершенствуется лишь въ 
результатЪ общественнаго прогресса, н что въ хорошемъ обществЪ 
будетъ хорошая школа. Толстой въ свою очередь находитъ, что сущ- 
ность воспитанія сводится къ „самовоспитанію среды“. „Совершен- 
ствуйтесь сами“, говоритъ онъ, „и тъмъ самымъ будутъ совершен- 
ствоваться ваши дёти“. Задача воспитанія, по мнЬнію д-ра Буткевича, 
состоить въ томъ, чтобы помочь ребенку уловить ясно и отчетливо 
слова того языка, на которомъ говоритъ ему природа и жизнь. Вос- 
питатель, выполняя свою роль, долженъ помнить двЪ заповЪди. Первая: 
ограничивать свою помощь предфлами необходимаго, не посягая на 
самостоятельность работы воспитанника. ДЪло воспнтателя, подмЪтнвъ 
индивидуальныя влеченія и способности ребенка, поставить его въ 
условія, благопріятныя для творческаго развитія этихъ влеченій н 
способностей. Вторая заповЪдь, подобная первой: не разрывать на 
части цфлостнаго существа человЪка, не вырывать одной изъ сторонъ 
душевной жизни изъ связи ихъ съ прочими. Познаніе должно сопро- 
вождаться наслажденіемъ оть его примфиеня— радостью творчества. 
\ меч природы и жизнь общества--вотъ два круга явленій, подле- 
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жащихь изучено молодого ума. Воспитаніе— процессъ всесторонній и 
цлостный; поэтому школа должна ставить своей задачей цфлостное, 
гармоническое развитіе человЪческой личности и должна стремиться, 
сообщая знанія, развивать не одинъ только умъ, но одновременно его 
чувство и волю. Изъ чувствъ высшаго порядка, развнть которыя со- 
ставляетъ задачу воспитанія, во главу угла должно быть поставлено 
чувство симпатін, солидарности и любви, и это достижимо лишь въ 
школ, гдЪ товарищество молодежи основывается на началахъ равен- 
ства и справедливости. ЧеловЪкъ съ дЬтства долженъ привыкать по- 
виноваться законамъ, имъ самимъ установленнымъ, и въ тоже время 
находить нравственное удовлетвореніе въ добровольномъ ограничен 
своего пронзвола и капризовъ во имя общаго блага. Молодое товари- 
щество исключаетъ всякое обособлене половъ, всякія сословныя, клас- 
совыя, національныя и религіозныя дЪленія. ЗдЪсь не должно быть нн 
элина, ни іудея, ни богатыхъ, ни бЪдныхъ, ни господъ, нн слугъ. Но 
общество молодежи не должно отмежевываться отъ мірского зла и 
пребыванія въ счастливомъ невЬдЪнін его. Напротивъ, борьба съ 
этимъ зломъ должна быть однимъ изъ главныхъ звеньевъ, связую- 
щихъ молодой союзъ. Одной изъ самыхъ доступныхъ формъ этой 
борьбы можетъ считаться просвЪтительная дфятельность. У человка 
есть двЪ великія н радостныя мысли: научиться самому и научнть 
другихъ. Въ новой школ могло бы быть организовано обучене млад- 
шихъ учениковъ старшими подъ наблюденемъ педагоговъ. Рамки про- 
свЪтительной дћятельности молодежи могутъ быть раздвинуты очень 
широко: помимо прямого обученія жаждущихъ знаній, будь то взрос- 
лые (въ воскресныхъ школахъ) или дтн, молодежь можетъ принять 
участіе прн составленіи народныхъ библіотекъ, собнраніи для народныхъ 
школъ гербаріевъ, коллекцій, собраній картинъ, издЪлій образователь- 
ныхъ игръ, волшебныхъ фонарей и т. п. Вся эта просвЪтительная 
дЪятельность, проникнутая насквозь альтруистнческими переживаніями, 
представляетъ громадную нравственно-воспитательную цЪнность. Ду- 
ховныя наслажденія, радости познанія и развитія, переживаются 
вдвойнь—за себя и за тЬхъ, съ кЪмъ предстонтъ ихъ раздЬлить. 
Велнка и отвЪтственна роль воспитателя. Съ одной стороны оиъ дол- 
женъ воздерживаться выходить изъ роли помощника, чтобы не по- 
давнть самодфятельности; съ другой—не долженъ возлагать непосильное 
бремя на слабыя плечи, чтобы не надорвать молодыя силы и не 
вызвать въ нихъ унынія и разочарованія въ себЪ. Мы видимъ нерЪдко, 
что родители, теряя дЪътей въ битвахъ жнзни, думаютъ спасти другихъ, 
изолируя ихъ отъ жизни и ея мудреныхъ вопросовъ, но когда при- 
ходятъ дни нспытаній, человЪкъ покупаетъ недостающій ему житейскій 
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опытъ цЬнэй тяжелыхъ жертвъ или даже нравственною гибелью. 
ДъЪло школы-—-дать жизни этотъ опытъ, выработать выносливость и 
закалить духъ молодежи. Школа жизни— это свободный товарнщескій 
союзъ молодежи, родителей и педагоговъ, который пролагаеть свой 
путь въ жизни, работая надъ ея усовершенствованіемъ н одновременно 
надъ самоусовершенствованемъ. 

Въ заключеніе д-ръ Буткевичъ даетъ нЪсколько практических 
указаній по вопросу осуществленія новой школы. Онъ прнзываетъ къ 
дЪятельности частную иннціативу и находить желательнымъ участіе 
самихъ родителей въ этой работ, такъ какъ это укрЬпитъ нхъ духовную 
связь съ подростающимъ поколЪніемъ. „Родители н дЪти“, говоритъ 
онъ, „сейчасъ такъ тЪсно объединенные внЪшинмн связями въ семей - 
номъ общежитіи и въ то же время стоть далекіе другъ отъ друга 
духовно, получатъ возможность установнть эту отсутствующую связь 
въ ихъ совмЪстной работЪ въ школь“. Но единственнымъ условіемъ 
успьшнаго хода такой товарищеской работы должна быть искренность 
отношеній, положенная къ основу всего. Никогда не сл®дуеть отвЪ- 
чать на вопросы дьтей радн сохраненія внЪшняго—-призрачнаго авто- 
рнтета, браться за объясненіе того, что не ясно самому. Лучше добро- 
совфстно отказаться отъ объясненія, откровенно сознаться въ своемъ 
невЪжествЪ, чЪмъ употреблять ложь н притворство, которыя дЪти такъ 
чутко подмћчаютъ. Необходима взаимная простота и честность отно- 
шеній, что привьетъ дЪтямъ правдивость, убьетъ въ душЪ ихъ лож- 
ное самолюбіе и пробуднтъ терпимость. 

ДЪло новой школы создать цълостныхъ личностей съ сильной, 
сознательной и закаленной индивидуальностью, стремящнхся къ само- 


усовершенствован!ю.*). 
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*) Печатая отзывъ о статьф д-ра Буткевича „Новые пути въ воспитани“, мы 
ие можемъ не отм%тить отраднаго явленія—страстнаго исканія новыхъ и лучшихъ 
путей во всЪхъ сферахъ русской жизни. ПривЪтствуемъ лочинъ передовой педагогики, 
создавшей на нашихъ глазахъ уже не одну школу на совершенно новыхъ началахъ 
своболнаго пуховнаго развитія и пламенно стремящейся свои идеалы вложить въ 
жизнь. Вмъстъ съ тъмъ считаемъ необходимымъ отмЪтнть и опасность увлеченія на 
этомъ пути въ сторону радости творчества въ ущербъ работЪ воли, которая одна 
закаляетъ карактеръ и создаетъ человЬка, способнаго преодолЪть встрЪчающіяся за- 
трудненя и препятствія не только тогда, когда ему весело и интересно, но и тогда, 
когда ему скучно и тянетъ къ иному. Для суровой русской дЪйствительности необ- 
ходима именно такая подготовка. Объ этомъ подробнЪе будетъ рЪчь въ стать, 


чщенной задачамъ воспитанія. 
Прим. Ред. 


Аржерей. ПовЪсть. О. Тихонъ. Казань. 1906 г. Цна 75 к. 


Мысли, высказываемыя Архереемъ, своеобразны и поучнтельны. 
Особенно выразительно то, что онъ говоритъ по поводу вселенской 
„язвы“, растравляющей человЪчество. Язва эта безымянна. Ея про- 
явленія на человЪкЪ люди называютъ бользнями, порокомъ; ея пере- 
живанье—страданіемъ, мученіемъ, слезамн, горемъ, воплями и стонами 
людей. Продуктъ ея работы въ мір зовутъ нечистотой, отраженіе ея 
иа экономнческой жизни народа — нищетой и бЪднотой. Присутствіе ея 
въ воэдухЬ, водЪ и пищЪ зовутъ заразой, ядомъ. Въ сферЪ дЪятель- 
ности мыслей, чувства и воли человЪка ея проявленія зовутся грљ- 
хами. Результатъ ея работы въ людяхъ н жнвотныхъ называется вы- 
рожденіемъ, а послЪдній актъ--смертью. Отъ грЪха, проклятія и 
смерти призвано спасать людей хриспанство. 

Архіерей даетъ отвЬтъ на вопросъ, въ чемъ сущность этого 
вЪроученія, почему интеллигенція отпадаетъ отъ релнгіи. Онъ даже 
радуется упадку религіозности въ обществЪ. Глубоко продуманы мысли 
Архіерея о БогЬ, о БожествЪ историческаго Христа, о значенін танн- 
ствъ, но объясненіе нЪкоторыхъ понят, какъ, напримъръ, „ада“ и 
„смерти“, слншкомъ приноровлено къ земному пониманію и потому 
односторонне, безъ достаточной мистической глубины. Чувствуется, 
что авторъ хотЬлъ возможно ближе подойтн къ интеллигенціи и, 
къ сожалЬнію, поступился тЬмъ, чЪмъ поступаться не слЪдовало. 
Несиотря на эти недочеты, книга о. Тнхона полезна серьезно ищу- 
щимъ въ Духф и Истин. Дай Богъ, чтобы русское духовенство усво- 
ило себЪ тъ шнрокіе взгляды, которые проводитъ „Архіерей“, и пере- 
шло отъ слова къ дЪлу спасенія и возрожденія людей въ христіанств%. 

„Жутко становится, когда подумаешь, какая страшная отвЪт- 
ственность лежитъ на священникахъ“* —говоритъ о. Павелъ, одно изъ 
дЪйствующихъ лицъ разбираемой повЪстн.—„Нфтъ у насъ опытныхъ 
духовныхъ руководителей“ —говоритъ Архіерей. „Исправные и акку- 
ратные „батюшки“ —-это самые опасные враги христіанства“. 

За свои мысли н поступки Архіерей, по доносу „ревнителя 
правослаыя", предстаетъ передъ судомъ Правительствующаго Сунода... 
и иа этомъ повЪсть заканчнвается. . 

Будеть ли рЪшеніе высшей духовной инстанціи благопріятно 
дя Армерея или нЪтъ-—читатели узнаютъ `· изъ слфдующей повЪсти 
того же автора подъ заглавіемъ „Оскудъвшіе жизнью“. Съ интересомъ 
будемъ ожидать объщаннаго продолженія. 

Богъ въ помощь, нбо „горе той земл, въ которой замолкли 
протестующіе голоса“ борцовъ за истнну! А 


— 99 — 
1 


Спиритизиъ, Спиритуализмъ, Окиультная Наука и ихъ соотношеніе. И. 
Фермана (переводъ съ нЪмецкаго, д-ра медицины Н. Б.; издане 
Б. К.) 1908 г. 


Серьезное иэслЪдованіе. Въ краткой, но содержательной формЪ 
дана безпристрастиая оцънка спиритизма, спиритуализма и оккультной 
науки. За краткостью формы, къ сожалЪнію, не всЪ тезисы спиритизма 
изложены съ должной полнотой. Опредълене Спиритуализма--какъ 
высшее доступное человЪку духовное состояніе Божественнаго самопо- 
знанія—чрезмЪрно съуживаетъ эту область, которая въ дЪйствитель- 
ности обнимаетъ собою всЪ философскія направленія, противоположныя 
матеріализму. Отъ этой ошибки въ опредЪленін получается противорЪчіе: 
съ одной стороны—между спирнтизмомъ и спиритуализмомъ, по словамъ 
автора, глубокая пропасть, а съ другой —спиритизмъ есть первая ступень 
къ спиритуализму (стр. 11). Въ дЬйствительности спиритуализмъ, какъ 
болЪе общее понятіе, обиимаетъ собою и спиритизмъ и оккультизмъ. 

Объективно разбирая какъ положительныя, такъ и отрицательныя 
стороны спиритизма, авторъ приходитъ къ заключенію (стр. 49), что 
спиритизмъ принесъ человћчеству несомнЪнную пользу какъ оруде борьбы 
съ матер!ализмомъ и съ атеизмомъ, но полагаетъ, что спиритизмъ не 
разъясняетъ смысла земной жизни, не можеть избавить человЪчество 
отъ его земныхъ страстей и заблужденій и указать ему путь къ истин- 
ному счастью и блаженству. Авторъ ошибается. Спиритизмъ, какъ 
релнгіозно-философская доктрина, составляетъ часть оккультной науки 
и многнхъ спасъ отъ невЪря и духовной смерти. Что же касается 
того вреда, который несетъ съ собой спиритизмъ, то въ этомъ во- 
прось слЪдуетъ отличать теоретическую часть спнритизма отъ его 
экспериментальной стороны (медіумизма). Насколько первая полезна, 
настолько вторая—какъ методъ изслЪдованія психическихъ явленій — 
опасна сама по себЪ для всЪхъ, кто къ ней приближается, и 
принесла человЪчеству больше вреда, чфмъ пользы. Этого различія 
между спиритизмомъ (теоріей) н медіумизмомъ (экспериментальною 
стороной) авторъ, къ сожалфнію, не дЪлаетъ. Значительная часть бро- 
шюры посвящена краткому, но обстоятельному изложенію ученія о строеніи 
{семи началахъ) человЪка и объясненію спиритическихъ феноменовъ 
съ точки зрЪнія оккультной науки, Эта часть брошюры заслуживаетъ 
самаго серьезнаго вниманія со стороны всЪхъ, кто хочетъ сознательно 
разбираться въ указываемой области. 
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Спиритизмь какъ ядъ интеллекта. Серапіонъ Волковичъ. 
Москва, 1908 г. ЦЬна 50 коп. 


Лучшая часть брошюры —это выдержки изъ иностранныхъ оккуль- 
тистовъ, указывающнхъ на вредъ и опасность увлеченія спиритизмомъ. 
Остальныя главы: обычныя возраженія спиритовъ и разборъ этихъ 
возраженій блдны по своему содержанію. Обзоръ русской спнрити- 
ческой литературы сдЪланъ поверхностно. Брошюра написана съ добрымъ 
намЪреніемъ, но не достаточно дфловнто. ОбЪщано продолжене. Девизъ: 
„Иду на васъ“. 


Въ гармоніи съ Безконечнымъ. Р. В. Трайна. Пер. С. /7. (Изда- 
не Дм. Милина. СПБ. 1908 г. ЦЪна 1 р). 


Изъ книгъ спеціальной американской литературы это, безспорно, 
наилучшая. Книга переведена на французскій, нЪмецкій, шведскій и др. 
языки и въ теченіе 2—3 лЬтъ разошлась въ нЪсколькихъ сотняхъ 
тысячъ экземпляровъ. Такой успЪхъ показываетъ, что она вполнЪ со- 
отвЪтствуетъ потребностямъ времени и обладаетъ дЪйствительно вы- 
дающимися особенностями. 

„Въ гармоніи съ Безконечнымъ“ представляетъ интересный 
синтезъ разнообразныхъ философскихъ, научныхъ и религіозныхъ 
теченій, согрЪтый искреннимъ и глубокимъ чувствомъ. Христіанство, 
индійская и европейская философія, данныя науки, теософія, спири- 
тизмъ —все внесло свою дань въ это ученіе. 

Основная мысль не нова. „Богъ и человъкъ—-едино“. Ново для 
нашего времени то, что изъ этой мысли безстрашно дЪлаются всЪ 
погичесҝіе выводы. Разъ Богъ и человЪкъ едино, то человЪческимъ 
силамъ нЬтъ предъловъ. ЧеловЪкъ только самъ себя ограннчиваетъ 
по невъдън!ю. Достигни познанія—и ты станешь Богочеловъкомъ. Вся 
книга Трайна посвящена развитію этой мысли и указанію условій и 
способовъ для достиженія такого совершенства. 


Эта же основная мысль обусловлнваетъ и особое понимаше 
религін. Вс релнгіи по существу тожественны. Перегородки, по- 
строенныя людьми, должны рухнуть, и тогда возсіяетъ истинная религія 
—религія всемірная. Трайнъ набрасываетъ нЪкоторыя черты ея. 

Кое-что можетъ показаться въ книгЪ наивнымъ; нЬкоторые при- 
изры не удовлетворяютъ читателя; научной точности также искать 
нельзя, но все это забывается подъ вліяніемъ возвышеннаго н глубо- 
каго настроенія Трайна, его непоколебимой вЪры, широты, смФлости 
и красоты его міровоззрЪнія. 
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Зтпеды оптимизма И. И. Мечниковъ. Излане .Научнаго 
Слова“. Москва 1907 г. Цна 2 руб. 


Книга распадается на рядъ интересныхъ частей: 1—О старости- 
гипотезы о причинахъ старости. 2-——Продолжительность шизни живот- 
ныхъ и человЪка и условія, ей благопріятствующія. 3--Этюдъ объ 
естественной смерти. 4—МЪры къ продленію жизни. 5—Описаше пси- 
хнческихъ рудиментовъ у человЪфка, какъ доказательство его проис- 
кожденія отъ обезьяны. 6—Изложеніе процесса индивидуализаши. вы- 
дъленя особи изъ общества. 7-——Взглядъ на пессимизмъ и на опти- 
мизмъ какъ на слЬаствіе развитія чувства жизни. 8—Подтвержденіе 
этого взгляда въ біографін Гёте, анализъ его произведенія „Фаустъ-= . 
9—Взаимоотношене науки и нравственности. 

Какъ видно изъ этого перечня, книга крайне содержательна, 
но проникнута всецфло матеріалистическимъ міросозерцаніемљ. 

Съ точки зрЬнія научнаго міровоззрЬнія автора, связь между 
плодоношеніемъ и естественною смертью установлена велякимъ за- 
кономъ подбора; благодаря ему, всякая способствующая размноженію 
организація выживаетъ, въ то время какъ неприспособленная и неспо- 
собная дать потомство исчезаетъ. 

По втой теорін дЪятельная жизнь каждаго индивидуума должна 
быть раздфлена на два періода: на періодъ размноженія и на періодъ 
безплодный, причемъ послЪдній долженъ быть посвященъ труду. по- 
лезному для общества. 


Интересенъ взглядъ автора на сонъ, какъ на послЪдствіе отра- 
вленія организма ядами, получаемыми отъ дЪятельности нашихъ орга- 
новъ. Какъ извЪстно, проблемма сна считается одной изъ наиболЪе 
трудныхъ въ физюломи. СлЪдуетъ отмЪтить, что формула проф. Меч- 
никова не обнимаетъ собой случаевъ наступленія гипнотическаго и 
магнетическаго сна. Исходя изъ аналогін между сномъ и естествен- 
ною смертью, И. И. Мечннковъ полагаетъ, что послЪдняя наступаетъ 
также вслЪдствіе самоотравленія, а потому лучшимъ средствомъ для 
продленія жизни является борьба съ гнилостными процессами, проис- 
завящими въ нашемъ оргаиизм%, путемъ потребленія кнслаго молока. 
щедство это рекомендуется, между прочимъ, въ Библии (кн. Бытія ХУШ, 
* Зторозаконіе, ХХХІІ, 14 *). Основываясь на той же аналогін .между 
еетественною смертью и сномъ, авторъ полагаетъ, что подобно тому, 
заштъ при сн проявляется инстинктивная потребность отдыха, такъ и 


ер Авторъ слЪдсвалъ переводу, воспроизведенному Эбштейномъ въ его сочи- 
МНА _Гуа Мебесіп де апер Тематег!ез” и заимствованному изъ лучшихъ источ- 
о = 
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при естественной смерти человЪкъ долженъ инстинктивно желать уме- 
реть, и что такая смерть, по всей вЪроятности, сопровождается въ 
высшей степени пріятнымъ ощущеніемъ. : 

ОтмЪчая далЉе у человЪка рядъ психическихъ рудиментовъ, свя- 
зывающихъ его съ человЪкообразными обезьянами, проф. Мечниковъ 
высказываетъ взглядъ, что при явленіяхъ естественнаго сомнамбулизма 
у человъка пробуждаются инстинкты нашихъ дочеловЪческихъ пред- 
ковъ—инстинкты, которые при естественныхъ условіяхъ остаются въ 
подавленномъ, рудиментарномъ состояніи; авторъ полагаетъ, что и нЬ- 
которыя хорошо установленныя явленія „ясновидЪнія“ можно было бы 
свести къ пробужденію особенныхъ ощущеній, атрофированныхъ у че- 
ловка, но присущихъ животнымъ. 

Разсматривая общественную жизнь у насъкомыхъ и у животныхъ, 
авторъ приходитъ къ выводу, что чЪмъ выше организовано обще- 
ственное существо, тъмъ болЪе выражена въ немъ индивидуальность. 
Отсюда онъ дЪлаетъ выводъ, что изъ числа теорій, предлагающихъ 
упорядочить общественную жизнь, всего боле вниманія заслуживаютъ 
ть, которыя оставляютъ достаточно широкое поле дЪйствія для разви- 
тя индивидуальнаго почина. Наоборотъ, часто проповЪдуемый идеалъ, 
по которому индивидъ долженъ быть возможно чаще приносимъ въ жер- 
тву обществу, не соотвфтствуеть общему закону общественныхъ 
организмовъ. Отсюда стремлене автора обосновать нравственное по- 
веденіе иа эгоистическихъ началахъ, при чемъ, въ подкрплеше своей 
теоріи, онъ ссылается на христіанскую нравственность нагорной про- 
повЪди, по которой всякій этическій поступокъ имЪетъ въ виду на- 
граду или избЪжаніе наказанія. Альтруизмъ приноситъ, по его мн%Ънію, 
больше вреда, чъмъ пользы. 

Съ выводами автора нельзя согласиться, но съ ними приходится 
считаться. Въ настоящее время альтруизмъ является еще только ре- 
лигіей меньшинства, но ростущій интересъ къ духовнымъ вопросамъ и 
сама страстность общественныхъ исканій ясно указываютъ, что надви- 
гается то время, когда человЪчество глубже проникнетъ въ мистиче- 
скія тайны вселенной и признаетъ альтруизмъ закономъ жизни. 

НаиболЪе слабо разработана у автора глава о Гете и Фауст№. 
Во всемъ „ФаустЪ“ проф. Мечниковъ не видитъ ничего, кромЪ красно- 
рьчиваго довода въ пользу той роли, которую играетъ любовь въ 
проявленіяхъ высшей дћЪятельности человЪка, игнорируя эзотериче- 
сай смыслъ этого проиэведенія, *прекрасно освЪщенный въ стать док- 
тора Р. Штейнера. (См. Сборникъ „Вопросы Теософи“ вып. 1, стр. 
233). Нельзя также согласиться съ авторомъ, что буддизмъ есть религія 


пессимизма. К. Кудрявцевъ. 
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Вопросъ. Насколько достовфрно знаніе, получаемое изъ сверх- 
чувствениыхъ міровъ? 

ОтвЪтъ. Настолько, насколько достовЪрно всякое знаніе, осно- 
ванное нв опытЪ. Теософія указываетъ, что въ человЪъкЪ пробуждаются 
новые оргвны воспріятія, новыя способности, при помощи которыхъ 
оиъ можетъ познать сверхчувственное такъ же непосредственно, какъ 
бинъ своими пятью физическими чувствами познаетъ матеріальный міръ. 


Вопросъ. Что такое „свободная воля“? 

Отаћтъ. Свободная воля—потенціально присущее каждому 
живому существу стремленіе направить свое развитіе (физическое, 
интеплектуальное и духовное) по опредфленному плану. 

Всякос волевое отношене, проявляющееся хотя бы въ формЪ 
стремленія къ полученію пріятныхъ или къ уклоненію отъ непріятныхъ 
ощущеній, неизбъжно связано съ познавательнымъ отношеніемъ. Посте- 
пенно отъ безотчетнаго влеченія стремленіе это переходитъ въ желаніе, 
хотфніе, рЬшнмость достичь осуществленія задуманнаго. Такимъ обра- 
зомъ поля есть напряженіе мысли, а мыслями, какъ нашею частною 
собственностью, мы распоряжаемся или, вЪрнЪе, можемъ распоряжаться 
сопершенно свободно. 

По мЪрћ развитія, сознаню-волЪ отводится все бопьшій и боль- 
шій просторъ для примЪненія накопленнаго въ прежнихъ воплоще- 


чяхъ спыта. 


Вопросъ. Если душа наша до рожденія сама избираетъ себЪ 
изафстную программу жизни земной, т. е. свою судьбу или „карму“, 
то какой жс можеть быть вопросъ о дальнЪйшей „свободной волЪ“ 

^ Или эта вопя проявилась только разъ единый въ моменть 
омы? Въ такомъ случаЪ какая же это свобода? 
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ОтвЪфтъ. ЧеловЪкъ не выбираетъ свою карму, онъ ее ежечасно 
творитъ своими поступками, мыслями и чувствами. Мы —созданіе своего 
прошлаго и творцы своего будущаго. Мысль-—вЪчный ткачъ жизни. 
каковы были наши мысли и чувства въ прошломъ, таковы мы теперь; 
Каковы наши мысли и чувства въ настоящемъ, таковыми мы будемъ. 
Пока мы этого не понимаемъ, мы связаны, мы рабы рока; когда мы 
это поймемъ и начнемъ сознательно трудиться, мы вступимъ на путь 
къ освобожденію. ЧеловЪкъ, совершенно владЪющ своими мыслями 
и чувствами, а слЬдовательно и поступками, совершенно свободенъ 
и свободно творитъ карму своей будущей жизни. 


Вопросъ. Какъ согласовать сов®тъ г-жи А. Безантъ не при- 
багать ни к какимь внъшнимь упражненіямь для развитія 
психическихъ силъ и указанія доктора Р. Штейнера на смеціальныя 
упражненія для достиженія познанія сверхчувствениыхъ міровъ? 

ОтвЪтъ. Между совЪтами А. Безантъ и д-ра Штейнера нЪтъ 
никакого противорфчя по существу. Вредъ внъшнихь упражненій 
состоитъ въ слфдующемъ: при каждомъ воспріятіи, все равно-—будь 
это астральное или физическое воспріятіе, должны быть на лицо: а) 
субъектъ или воспринимающее сознаніе; 6) проводникъ сознанія (глазъ. 
ухо, ноздри, нёбо, кожа, мозгъ и нервы); в) поле наблюденія. Пред- 
ставьте себЪ, что вы берете отъ сохи русскаго крестьянина и заклю- 
чаете его въ флорентинскую картинную галлерею Питти. Что увидитъ 
онъ? Въроятно, утомительную пестроту и больше ничего. Почему? Потому 
что, какъ бы хорошо ни было его зрЪніе, сознаніе его совс®мъ еще 
не готого. То же относится и къ астральному полю наблюденія. Если бы 
и удалось механически раскрыть астральное зрЬніе у человЪка, не 
имъющаго подготовленнаго сознанія, онъ могъ бы очутиться въ поло- 
женін русскаго крестьянина въ Питти, Это—съ одной стороны; но, 
кромЪ того, отъ преждевременнаго раскрытія астральныхъ . органовъ 
чувствъ является нарушене равновсія всего организма, утомлене 
нервной системы и огромный рискъ болЪзненнаго потрясенія, которое 
можетъ привести даже къ безумію. Такіе случаи бывали. Невидимое 
мудро скрыто отъ насъ до тЬхъ поръ, пока наше сознаніе еще не 
готово для его познанія. Методъ внъшнихь упражненій называется 
Наћа—Үода и, къ сожалфнію, начинаетъ распространяться и на ЗападЪ. 
Что касается д-ра Штейнера, который владъетъ совершенно инымъ 
методомъ, то онъ даетъ указанія для развитя внутреннихъ, душевныхъ 
свойствъ, какъ вниманіе, сосреточенье на опредфленной иде%, сочувствіе, 
а вовсе не внЪшнихъ проводниковъ. Когда онъ говоритъ о присталь- 
номъ вглядываніи внутрь растенія, онъ совЬтуетъ направлять вообра- 
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жене, развить сочувствіе, и при этомъ вся работа ученика сосредото- 
чивается на душевныхъ процессахъ, а не на внЪшнихъ органахъ, какъ 
при механическомъ глядЪньи въ черную точку или въ кристаллъ. Его 
методъ развиваетъ сосредоточенность, волю, тонкость отношенія къ при- 
родЪ и, что особенно важно, чувство единства со всЪмъ живымъ, 
глядфнье же въ кристалль не имЪетъ ни малЪйшаго значенія для 
внутренняго развит. 


Вопросъ. Какъ объяснить противорЪчія въ ученіяхъ разныхъ 
Учителей и ихъ вражду часто на жизнь и смерть? 


Отвфтъ. У великихъ Учителей человЬчества никакого проти- 
ворЬчія въ ихъ ученіяхъ не можетъ быть. Разница только въ формахъ, 
обусловленная различіемъ эпохи, нравовъ и психологіи того народа, 
который Учитель имфетъ въ виду. Суть остается всегда одна и таже. 
„ПротиворЪчія* являются вслЪдстве невърной передачи ихъ ученія, 
а вражда—вслдстве несовершенства учениковъ, у которыхъ предан- 
ность къ Учителю смшивается съ неочищенными страстями, съ 
нетерпимостью, даже враждебностью къ другимъ вЪрованьямъ, резуль- 
татомъ чего является фанатизмъ. 


Редакторъ-Издательница А. А. Каменская. 
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